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प्रिय पाठक 


यह बात सर्चतो भावेन सुस्ग्ट दो चुकी है कि ज्ीवशात्मा रूंदा 
शुपख से ठप, और सुख की इच्छा फरता है, झ्ौौर सुख्देच्छा से 
अदनिश इतस्ततः म्रमणा करत रहता है जहाँ कहाँ थोड़ा सा 
भो खुमर झाजुभच करता है वहाँ ही लोट पेट हो जाता है। 
संसार की चमकदार चस्तशञ्मों ने सत्यता को शभाचउछादित कर 
शजस्था है फकिन्‍त जसे २ पुरुष भर सत्यासत्य विचेक । छान 
दाता जाता है चेसे २ ही नमकदार प्रत्नोभनां को पर फंकता 
जाता है ओर शुद्ध स्थ्ग की साँति देदीप्य मान होता जाता है 
परे लब  “समित्पाणिः: श्रोत्रियम ब्रह्मनिश्म” हो कर अानन्द 
(, के म्कोत को भाप्त कर के कृत कृत्य होता दे निम्नाक्षित अख्यायिका 
इस आत का ज्वल्नन्त प्रमाग.ई । 
अआाचार्य्य यम अपने शिष्य नजिक्रेता के सत्य सुखसस्नोत (ब्रह्म) 
सम्वंधी प्रश्न के उत्तर में सांसारिक धरलोमनों फो आर सद्केत्त 
करते हैं शतायुपः पुत्र पोषान्‌ ब्रगाष्च बहन पशुन, इस्ति 
हिरगय मशवान ? खंकड़ों पुन्र पात्र द्वाथो श्ोड़े मांगों यही नहीं 
ये ये कामा दुलेभा मत्पे लाके सबाका मांगेछन्दत: प्रार्थयश्व ) 
इसे गामा: साथास्तृगेः नहि द्रशा लगनीया मलुप्यः ॥ 
जो बातें मजुप्यों को अलभ्य हैं बड़ी २ सुन्दर अप्लराय स्वततञ्नता 
से मांगों डिन्‍्तु यद प्रश्न उपस्थित न करी | नच्िकेता ने जिस 
का प्रन्तकर गा सत्यासत्य विवेक से पूर्ण आर इस बात का 
विश्यासी था कि-- 


[२ ) 


इह चेंद्रेदीदू्थ सत्य मस्ति न चेदद्वा वेदीन महती विनष्टिः | 
भूतेषु भवेष्ु विचिन्त्य धीरा: मेत्पास्माछो काद्‌ स्रता मबन्ति ॥ 


परमात्मा का साक्षात ही मोक्ष जाभ कराता दै आचार्य से 
खुलसस्‍्लोत फा रिग्द्शन प्राप्त ही कर लिया। 


सत्याघ्तत्य विवेक, शान, वेदान्त इन सब शब्दों का भाव पक 
ही है ओर यही मार्ग परमानन्द, मोत्त अथवा अत्तय खुख के पाप्त 
का साधन लोक तथा शास्त्र में प्लिद्ध है किन्तु समय के देर 
फेर से इस चेदान्त के माथे निरीश्चर बाद, माया चाद तथा 
श्रद्रम चह्म चाद का अपराध मद फर लोगों ने कर्मझांड तथा 
१द्दे सह्दे ईश्वर विश्चास की इति श्रो फरदी ओर स्व॒थम्‌ बहा बन 
“ कर संखार में पारमाधिक उन्नति का हस कर दिपा जिस का 
परिणाम द्वेत घाद के मदन गुरु योगिगन भोकृष्णचन्द के 
मतालुप्तार सलार के अधः पतन का कारण हु या । 


जपन्प गुणवरत्तित्था; भगो गच्छन्ति तामपता; 


गीतायाम 

- मुक्ति शास्त्र प्रथवा परमात्मा के निकट वर्ती होने रझूग 
उपदेश ( उपनिपद्‌ ) में ज्ञीच ध्योर ब्रह्म का भेद निरूगया करते 
डुगे चेदाष्त के पाराक्षत, शआचाय्यों ने स्पष्ट रूपए से कथा 


किया है फ्ि-+ 
उद्गीत मेतत्‌ परमे तु ब्रह्म तस्मिन अये सुपतिप्ठाक्तरं च 


अनान्त्रये ब्रह्म विदोविदित्वा लीना त्रह्मणि तत्‌ परा योनिम॒क्ता: 


हु कि जीच, प्रकृति, परमत्मा तीनों अनादियों से ग्रह्मान्वे श 
आर निष्यासन करके मुक्ति प्रप्त करें । प्राचीन वेदान्ताचार्थ 


[३) 

मदहषि व्यास ने जब श्रह्मान्वेशण रूपी वेदान्त शास्त्र निर्माण 
किया तो खबसे प्रथम द्वी प्रार्थता के- साथ साथ “अथातों 
जहा जिज्ञासा” से सम्बन्ध झोर प्रयोजन कथन करते इये इस 
.विषय को प्रत्यक्ष कर रिया। परन्तु झ्याधुनिक वेदान्तियों ने 
इस सेचतान में ब्यथ ही परिश्रम किया यदि उनकी खेंचतान 
पर भरोसा किया जावे तो वह श्रुतियाँ “तेजोलि तजो मयि 

- बेदि-सशेसि सहद्दो मयि धेद्दि” जिनमें जीवात्मा के पध्रभ्युदय 
ओर निःश्रयस की याचना परमात्मा से की गई है निरथंक_ 
हो जावेंगी शोर श्रुतियों के ध्यनादर से नास्तिक-वाद फेल 
जावेगा फेवल यही नहीं वरना संसार को खारी व्यवस्था 
अस्त व्यस्त हो जावेगी छुतरां यदि जीवान्मा को आनन्द की 
अभिलाषा है या वोत शोक द्वोना चाहता है तो अपने से 
मिन्न उस शझानन्द्‌ और अक्षय छुख के संडार परमात्मा की ओर 
दृष्टि डाले तद्यथा-- प के 


समाने दत्ते पुरुषो उनीश्या - शोचति मुह्य मान; जुह्ंयदा 
पश्यति उन्यमीशमस्य महिमान मिति बीत शोकः | 


कि बइना अस्त रूपी दुग्ध गीता में भी तो इसी को इस - 
अकार से स्पष्ठ किया है “स बहा योग युक्तात्मा पध्यश्षय 
छुख मश्नुते” झौर यद्दी मार्ग खुखामिलाषियों के लिये 
अयस्कर है-- 
असौ वा झादित्यों देव मधु ! तस्य द्योरेव तिरश्चीन वंशी 
उन्तरिक्षय पृषो मरीचयः ! छां, प्र, रे. प्र, है है 


ध्थेः--निश्चय -यद बहा ही मुक्त जोबों का मधु है ब्रह्मांड 


[ ४ ]] 


ही टेढ़ा वेश है अमन्तरिक्ष दी मधु मक्तिका छत्तादे मनुष्य 
लोग ही भधिकारी हैं । 


क्री परिवाजक स्थाभी दशनानन्दर जी ( प३ कपाराम शर्मा 
ज़िगरान्वी ) की प्रवल दाभनिक योग्यता ह्योः अआगफ़ासल्य 
युक्तियों से सभ्य संखार भज्नी प्रकार परिचित है पूज्यपाद 
स्वामी ज्ञी ने उदूं भाषा श्रोर फ़ारली अक्षरों में यद्द पुस्तक 
निर्माण फी थी जिसके प्रधप्त छंड में जीव ब्रह्म के गदन आर 
'अत्यन्तावश्यक चिप्व पर भली प्रकार योजना की थी और 
यथा सम्भव अआशुनिक वेदान्तियों के फठिन से कडिन भश्नों 
का उत्तर देते हुये निरोश्चर सथा मास्रादाद को सौच थाँत 
खोमतला फर दिया है । ज्ञिन महाहुभादों ते उक्त स्वामी जो के 
दुृशन फरने का सोमाग्य प्राप्त किया है उननो सली प्रसार 
बिदित है क्लि सुवामी जो केसी सगर्जता और उत्तमता से कठिन 
से कठिन प्रश्ना का उत्तर देते छर घलमाधान करते थे यद्यपि 
स्वामी-जी सेसार को छोड़ कर निर्याण को धाप्त हो गये हैं 
परन्तु उनके लिखित उपदेशों से जिशज्षासुष्रों दी पआात्माओं 
को शव भी शान्ति प्राप्त दोजाती है । 


... हमारे ब्रिर परिचित ओर पृज्य तथा शास्ये श्रम के 
बहुन, पुराने और श्रद्धालु सेचक झार्य्य दोवान घजु० 
घचघ वेदारी ल्ञान रिपरासत थमरवाँ ने इस पुस्तक को उदू से 
देवनागरी अक्षरों में अनुचाद करा कर हिदी पढ़ी लिखी 
जनता का वहुत बड़ा डउपक्रार किया हे घगर्य्य दीवान जी का 
उत्माद और उद्योग सराहनोय है। ऐसे ही घनी भानी आर 
धघमिक पुरुषों से ऐेली घुटियों की पूति की आशा को जाती है 
आर्य दोवान वेदिक घम्ियों में एक उच्च फोटिके भ्यक्ति 


ञ- 


[ ५४ ] 


ओर शादश शार्र्य हैं। श्रीयुत चुद्धिसप्गर षर्मा धशुवादक 
ने दीवान जो को झाना को शिरोघायें करके पुस्तक का 
अनुवाद बहुत सावधानी ओर यंग्प्ता से किया है भाषा 
लालित्य के अतिरिक्त त्मा जी ने स्वामी जी के दिये हुये प्रमाणों 
की खोज और भधशुद्धियों के शोधन आर नोटों के यथास्थान 
लिखने में बहुत बड़ा परिश्रम किया दे पुस्तक के क्विए विपय 
को देखते हुये वर्मा जी ने इस कार्य्य को सम्पादन करके बहुत 
बड़ी योग्यता का परिचय दिया है। हमें पूर्ण आशा है कि 
आगामी में चर्मा जी उच्च कोटि के लेखक द्वोंगे | इत्यलम्‌ 


।क्‍ लालताप्रसाद वर्मा 


विनीत-- ६ उप प्रधान प्रार्य्य कन्या 
० «पाठशाला , 
8 आय्ये समाज, दरदोई । 








वक्तव्य 


रे जेल कप 
भरी स्वामी द्शनानन्द जी ने क्लगभग ध्यप 


डूंकट उद्‌ दो में लिखे | इसका कारणा दिन्दो माया की झनमिशता 
न थी प्रत्युत उन्हें उदू लिखने का विशेष ध्यभ्यास्त था। इसके 
झतिरिक्त पश्चिस प्श्ञाब परेश में उन दिनों २दूं का विशेष प्रचार 
शा [स्वामी जी का सत्सक़ कर ने घाते कतिपय मनुष्यों द्वारा पता 
चलता है कि स्वामी जी किसी पुस्तक या ट्रेकट को लिखने से 
पुर्य कभी सोचा नहीं करते थे। जो विचार जिस प्रकार जिस समय 
मन में उत्वन्न होते थे, उन्हें वे उसी रूप में लेलवद्ध कर डाला करते 
थे। उनका विशेष ध्यान तर तथा घामिक सिद्धान्तों हो फी ओर रहा 
करता था। भाषा माधुय्ये, वाक्य विन्यास तथा श्रोजप्रसादादि . 
खा दित्यगु्ों की ओर उनका ध्यान नहीं जाता था। ऐसा प्रतोत 
दोता दे कि उनकी दृष्टि में धर्मप्रचाराथ यह बातें ध्यनावश्यक थीं। 
यास्तव में उनका लक्ष्य केवल वेदिक धर्म के पवित्र उवल्लन्त ' 
सखिद्धन्तों का प्रचुर प्रचार श्रोर धम्युत्यान मात्र ही था। उनकी 
पवित्र तथा शिक्षात्रद आदश ज़ीवन ध्योर उनका अन्ध संग्रद्द ही 
इस विषय में प्रबल साक्षी है | यही कारणा है कि उनके भ्रन्‍्थों में 
दम प्रायः टूटो फूटो ओर अ्रसच्चिकर भाषा का प्रयोग पाते हैं । 


स्वामी दृशनानन्द जी के बहुत से ग्रन्थों का भाषा भ्रनुपाद्‌ 
दोखुका है। इस “नवीन शोर प्राचीन वेदान्त” नामक पुस्तक 
का अ्नुराद भभी तक नहीं हुआ था । घर्म्मानुरागी, आरयेप्वर, 
विद्या व्यसनी भ्रीयुत भ्रार्य्य दीवान छुं० भ्वधबिद्दारो लाला जी 
बस्मा की आजाजुसारे मेंने यह कार्य सम्पादन किया है। नहीं 
कद्दलकता कि कहाँ तक मेंने इस कार्य्य में सफलता प्राप्त की है। 


9. 


.. मेने इखवात का ध्यान रखकर कि ग्रन्थ कर्ता का वास्तविक 
भावन परिवर्तित द्वोने पाते, इसपुस्त क का अनुवाद शब्दारथानु सार 
(६४72) द्वी किया है। क॒द्दी कहीं जहाँ उददू अरूनिकर तथा 
अरस्पए थी, वां कुंछ शब्दों का किश्वित देर फेर करके अनुवाद 
“को रुचिकर तथा स्पष्ट चनाने फा भी प्रयत्ने किया है। मूल पुस्तक 
में छापे की वहुत सी अशुद्धियाँ थीं उन्हे भी यथाशक्ति शुद्ध 
करके लिक्ष दे | उतर भाग में ३९ ये प्रेश्न का उत्तर उर्दू बी 
पुस्तक में छपने से रहपया ह | किन्तु पश्न बड़ महत्व का था, 
अतः मेंते "खत्याथैत्कराश? से खोजकर उसका उचित उत्तर 
भी लिख दिया है | स्वामी जी ने मूल पुस्तक में यथा स्थान 
शार्य ग्रन्थों के प्रमाण भी उद्छ्ृत किये हैं किन्तु उनका पूरा पता 
नहीं दिया। मेंते इस न्यूनता के पूर्ती करते का भी प्रयत्न किया 
है और इस अजुवाद में पाठकों की छुगमता के लिये प्रत्येक प्रमाण 
का पूण पूरा पता भी यथा शक्ति खोज्ञ कर दे दिया है। 
ध्रिय पाठक! यदि इस अनु वाद को ध्याप ल्वो ग सदर्ष अपनायेंगे 
: और इस से कुछ भो लाभ उठायेंगे तो में भपने परिश्रम की 
सफत्र समफ्ूूँगा। यदि इस पद्धवाद में कोई च्ुट्टि था ऋशुरधि 
रहगई हो, वो सहृदय पाउक मुमे सूचित करने को हूशा करें 
अजुग्रद्दीत हूँगा। शमित्योम्‌। 


विनीत-- 
चुडिसागर 
हरदोई 
( झवत्र ) 


गैवीव ऋोरकऋचवीनि-जेद्रीम्त। 
ह ---* कक ४9-क---- 


जिन लोगों ने शास्त्रोंक|, कुछ भी बिचार किया है उपनिषदों 
को पढ़कर,देजा है ; अधवा विद्वान मद्दात्माओं का सत्लंग किया 
है; वे भ्री प्रकार जानते हैं कि नवीन व प्राचीन वेदान्त की. 
पुस्तकों में कितना भेद है। जहाँ प्रोचीन चेदान्त ईश्वरीय शान 
आर उसकी भक्तिका पूरा प्रचारक है चर्बा नचीन चेदान्त सत्कम 
ओर ईश्वर भक्ति का पूरा शब्रु | यहाँ तक कि निश्चल दास छत 
विचार सागर से ज्ञात दोता है क्रि कलियुगी वचेदान्ताचार्य्य 
ईश्वर को प्रणाम करना भी अपना प्पमात समसते हैं। जहाँ . 
च्यास जी ने अपने वेदान्त सूत्रों में ब्रह्म को जगत का कता और 
संचत्ता जाना है, चहाँ नवीन वेदान्तियों ने सर्वथां इसके प्रतिकूल 
ब्रह्म को खूटि कर्त्ता मानने खे-इनकार किया है। ओर ब्रह्म के 
स्थान पर माया से उपदित चेतन को ( जिसे वे ईश्वर कद्दते हैं ) 
जगत का कारण बतलाया है| जड्ँ चेदान्त शास्त्र के प्राचीन 
अआचार्य्यों ने -वेदादि शास्त्रों का पठन भर साधन षट सम्पति 
आदि को पुक्ति के वांस्ते ध्रावश्यक बतलाया है वहाँ .आधुनिक 
मिथ्था बादी वेदान्तियों ने इन सब साधनों को भह्ल की तरंग में 
अह्दाँ दिया है।_उन्‍्दें घर्माधर्म से कोई काम नहीं। कोई विचर्त 
'बाद के गदरे गड़ढे में गिर कर यद चिल्ला रहा है कि यद्द जगत 
- उत्पन्न द्वी नहीं हुआ ; परश्च रज्ज़ु सर्पदत्‌ केवल भ्रम दोरदा है । 
जहा जगत्‌ का विवत्ते उपादान है । 


के 


(कल 


यदि इन वित्त बादियों और उ्यास जी के विचारों का पर 
सार मिलान किया जाय तो धआाकार पःताल का भेद प्रंतीत दोता 
है। क्योंकि वेदान्न शास्त्र के पदिले हो सत्र में व्यास जो ने 
लिखा है ४. ० ० १३३ & 2 
अथातो ब्रह्म जिज्ञासा ॥ १ ॥ 
( घर्थ ) प्रम.णादि अनुसन्धान के साधन और धरम्मादि के. 
ज्ञानने पश्चात्‌ प्रह्म के जानने पी इच्छा करते हैं। वहुत से 
मद्ठाश॒य कदेंगे कि यदाँ ओर प्रमाण घर्म्म प्रादि शब्द तो विद्य- 
मान नदी है। तो इलका उत्त यद है कि अ्थ शाबद का 'अर्थ' है 
इसके पश्चात्‌ | अर्थात्‌ इसके पश्चात्‌ ब्रह्म के जानने की इच्छा 
करते हैं वेदान्त दृशन उत्त ( मीमांसा और दर्शन पुर्व मीमांसा 
कइताती है। प्रतः मीमासा दर्शन द्वारा धर्म्प का ज्ञान दो चुका 
है। अप धर्म शान के पश्चात्‌ ब्रह्म को जानने को इच्छा करते 
हैं। यद्द इस सूत्र का अर्थ हुआ । पहव धश्न यह उत्पन्त इता 
कि ब्रह्म है क्या वस्तु ? इसके उत्तर में व्यास जो ने कद्दा:-- 
जन्माचस्थ यत) ॥ २॥ 
शरीरिक सूत्र ध्य० १ ॥ पा० १! सू० २। 
(अश्वे) जिससे इस खष्टि की उत्पत्ति, पालन, और घिनाश 
द्वोता है । ह़ 
अब खष्टि करृत्व बह्म का स्वरूप पक्ष में गुण गिना जाता 
है काय्य नहीं। सष्टि की उत्पत्ति ह्योर पालन अहाय का' 


कार्य्य है ; उसका गुण नहीं। अतपएव झोर लक्षण की, 
शावश्यकता शेष रदी । जिसके चास्ते कहा :-- ह 


शास्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 
वेदाग्त० ध्य० १ पा० १ रूञ्च ३ # 


बट 


[९११ ) 


(अर्थ) वेदादि सत्य शाल्मों का कर्त्ता होना भी घह्म का 
लक्षण है, क्‍योंकि अत्पश जीच वेद जैसे पूर्ण शास्र को, जिसके 
प्रत्येक शब्द में ऋत्ञास्फ़ी टपकतो है, जिसमें व्यक्ति गत महप' 
तथा गाथाघ्नों का चर्णान नहीं, अत्युत सर्व प्रकार की विद्यात्ं का 
उल्लेन्न है: नहीं बना सकता। मनुष्य का सारा प्रयल इसके फरने 
में असमर्थ शत द्वोता है कि वद गुरु से शिक्षा धराप्त किये विना 
फिसो विद्यापरक सिद्धान्त को पूर्ण रुपसे सिद्धि करसके । दूसरे 
इस सूत्र से यह भी पता लग गया क्रि चेद ही ब्रह्म को बतत्ा 
सकता है। जंसे मनुप्य को स॒य्य को किरणों द्वारा दी सर्य्य के 
भ्पस्तित्य का आन होता है, इसी प्रकार परमात्मा का ज्ञान भी 
उच्ती के दिये हुये उपदेश वेद द्वारा दी दोसलकता है।जिस पर 
ऋषियों के ध्याख्यानों से इस बात का पूरा २ पता मिलता है। 

जप दम उपनिषदों में जो वेदों के व्याख्यान और चेदान्त 
शेखर के नामते विख्यात हैं. इल बात फी खोज करते हैं कि ब्रह्म 
का लक्षण क्या है, तो यद पता मिक्षता है+-- 


सत्य ज्ञानमानन्दे ऋद्म ॥ 


(अर्थ) ब्रह्म सत्य है अर्थात्‌ त्रिकाल में गहने चाला है, जिसे 
लेय्यायिक परिभाषा में " सत्त्‌ ” कहते हैं। ध्यव प्रश्न यदद 
उत्पन्न हुआ कि त्रिकाल में रहने चाला केसे जाना ज्ञा सकता 
है? तो इसका उत्तर यद है कि जो जन्‍्य है, पद शनित्य है 
अर्थात्‌ वह सत्‌ नं क्योंकि उत्पन्न द्ोगे से प्रथम उसका भ्रस्तित्व 
भथा।|प्रतः जन्म होने की दशामें मृतकात में न रहने से वद निकाल 
में रदने वाला न रदह। | इससे घद सत्‌ नहीं। पधतः जो वस्तु जन्य 
म हो, यह सत्‌ कददलातो है भोर जो जन्‍्य है चद ग्रसत्‌ 
कदलातो है। 


[ १२ ] 


झव प्रश्न यद उत्पन्न हुश्रा कि यंद फेसे मालूम हो कि 
असशुक् वस्तु जन्य है अथवा अजन्य। इसकः' उत्तर थहद ३:-.. 
कि ज्ञो चस्तु अपनी दशा बदलती है, कमी बढ़ती दे, कभी 
घटती है, चद् अन्य है | दूसरे जो बस्तु सेब्रोग से बनी ओर 
परिमित है, चह भी जन्य है फिर प्रश्न डुघ्पां हि घद कोन सी 
युक्ति है, जिससे परिवर्तनशोत्त कोर संयोग से बने हये पदा्थों 
को जन्प मानले ? इसका उत्तर यह है कि प्रत्यक्ष में प्रत्येक जन्य 
यस्तु में परिवतंन होते देखते हैं ; उनकी धआआकृति निः्यप्रति कुछ 
न कुछ पदलती रहती है। जिनके कारणा का भी विचारने से 
ज्ञान हो जाता है। और जं' पदार्थ अपने अरितत्व में कारणों के 
आाधीन हैं वे किसी प्रकार पअनादि नहीं होलकते शोर नदी -. 
संयोग से उत्पन्न हुआ पद.थे उत्पत्ति के पूर्व विद्यमान दोता है। 
जैसे घट कुम्भकार के बनाने से प्रथम चच्चमान न था। ध्यव फिर 
'प्रश्य यदद उत्पन्न हुआ कि कया अकेला ब्रह्म ही सूत्‌ है शआधथवा 
कोई अन्य पदार्थ भ है जा जन्य नहीं। उपनिपद में लक्षण को 
सत्‌ से आगे बढ़ाने से ज्ञात होता है कि और पदार्थ भी ऐसे 
होगे कि जो जझन्य नहीं । क्‍योंकि एक बह ही के सत्‌ द्वोने से 
अञ्न का लक्षण केवन सत्‌ कद्ददेदा पय्याप्त था। लक्षण करने का 
तात्पय्य यद द्ोता है कि उसके दए। अन्य वस्तु को भ्मन्य चस्तु 
से झलग ज्ञान लिया जाथ | जब ब्रह्म के अतिरिक्त फोई दुसरा 
सत्‌ नहीं तो प्रयोजन इतने ही से पूरा दोजाता है कि ब्रह्म 
खत््‌ है। 


जब डपनिपरों से इस बात की खोज की जातो है कि . 
अजय पदाथे कितने हैं, तो श्वेताश्वतर की एक श्रुति से 
'इसका स्पष्ट पता ज्ञग जाता है। श्रुति यद हैः -- 


[ ₹३ ] 


अजामेका लोहित शुक्र कृष्णां वही; प्रजा; सजमांनां 
स्वरूपा; | भजोहेको जुप्माणो उलुशेते- जहात्येनां शुक्त 
भोगामजो उन्य; ॥ _ ह 
क एवेताश्वतर उ० अ० ४ | मे० ६ 

(घर्थ) “पक ध्जन्य पदार्थ है, जिसमें लोहित (रजोशुगा ) 
श॒क्त ( सतोगुण ) ओर कृष्णा ( तमोगुण ) फये जाते हैं। 
ओर बद जगत्‌ का स्वरूप से कारण ध्यर्थात्‌ उपादान कारण है 
और उससे यद्द नाना प्रकार की संयोगज शोर साकार 
यसत॒यें प्रादुसूत हुई हैं। इसके ध्यतिरिक्त एक ओर "सत्‌”? 
है, जो इसके भोतर रहकर इसके फलों-को भोगता है। इन दो' 
“*सत्‌” सत्ताओों के झतिरिक्त' पक्त तीसरा 'सत्‌” प्रोर है, 
जो उसमें रहने पर भी उसके फल्लों को नहीं भोगता ।? 

इस श्रुति से पता छगा कि "“सत्‌” तोन हैं। एक तो 
जिगुणात्मक “"प्रकृति” है। दूसरा प्रकृति में रहकर डसके फलों 
का भोक्ता 'जीव” है। आर तीसरा प्रकृति में व्याप शोर उसके 
भोगों से अलग रहनेदाला “ब्रह्म” है |. जव इल्त श्रुति से पता 
ल्वग गया कि सत्त्‌ तीन हैं, तो लक्षण यह छुआ कि ब्रह्म सत्य 
ओर शानवलला है। ब्रह्म को चेतन ध्र्थात्‌ शानवाला कहने से 
प्रकृति तो अलग होगई, किन्तु जीव जो'सत्‌ ओर ज्ञानवाला 
भी है साथ रहा। इससे ब्रह्म का लत्तण पूरा न हुआ। अतः 
भ्न्त में कद्दा कि ब्रह्म आमन्दवाला है जो प्रकृति और जीव 
दोनों में न था। अत्तः ब्रह्म का स्परूप लक्षण सस्चिदानन्द 
हुआ ! 

प्राचीन वेदान्त में जहाँ ब्रह्म को सच्चिदानन्द धमोर जीव को 
छत्ित्‌ पव॑ प्रकति को सत्‌ माना था, च्दाँ नवीन वेदान्तियों 


॥ 


[ १४ ] 


ने उसे उड़ाकर ब्रह्म का यद लक्षण किया कि चद सजाती, 
बिजानी और स्वगत भेद शुन्‍्य है। जिस जीव धयोर अ्रकृति 
के अस्तित्व को उपनिषद्‌ में सत्‌ बतलाया था, उसे किसी , 
ने तो जन्य भ्र्थात्‌ ध्खत्‌ बना दिया, आर किसी ने उसके 
अस्तित्व फो भ्रम ठदराकर उपनिषदों फो क्ूठा ठद्दरा दिया। 
इस वेद विरुद्ध मत में चलते हुये भी उन्हों ने अपने ध्यापको 
बदानती कदलाना उचित रफ्शा भत्ता, व्यास जी तो चेद्रों को 
ईश्यरीय उपदेश वतज्ञायें, ध्मोर यदद नवीन वेदान्ती भ्रमजाज में 
पड़ फर चेदोक्त वातों का मिथ्या करने का प्रयल करते हुये, 
उनके प्रतिकूल सिद्धान्त संसार में फेल्लायें। धआाधुनिक नवीन 
चेद्ान्तियों को जो बास्तव में मायाबादी हैं, पेदान्दी कहना 
ऐसा है, जेला कि ज्ञक्गी का नाम कराफूर कहना, अश्थवा 
पंज्ञावियों की भाँति नाइ को राजा बतजाना । इनको मायावादी 
कहना हमारी कह्पना नहीं है ! प्रत्युत विशानसिक्तु ने जो सांख्य 
दर्शन की भूमिका में प्रमाण लिखे हैं, उनसे स्पए है कि यद्द 
लोग मायावादी हैं, वेदान्ती नदहीं। देखो सांझ्य दर्शन को 
भूमिका, सांज्य प्ंचचन भाष्य, छापा काशी च कल्नकत्ताः-- - 

श्रणु देवि | प्रदध्षयामि तामसानि यथाक्रम्म्‌। 

येपां अवण॒मात्रेण पालित्ये ज्ञानिनामपि ॥ 

४ प्मपुराण उत्तर-खशणड ध्य० २६३ । 

(अर्थ) मद्दारेव जी पार्चदी जी से कहते हैं कि दे देदि ! 
ध्यान से खुनो। मैं उन वातों को बताऊँगा, जो तमोशुण के 
कारण संखार में फेली हैं भोर ज्ञिन मतों के भवण मात्र से हो 
ज्ञानी मनुष्यों की बुद्धि भी कछुपित होजाती है। रा 
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अब वह ध्यगले स्छोकों में उन मतों को गिनाते हैं 
जिनमें से हम केवल मायावाद के सम्वन्ध में ही चर्यान 
* करते हैं:-- । 


मासावादममच्छाख्र प्रच्छन्न वोदमेव च 
मयैव कथित देनि! कलो ब्राह्मण रूपिणा | 
पद्मपुराण उत्तर ख० ध्म० रह ३ । श्छो० ७० 


€&अर्थ) मायावाद ध्रर्थात्‌ नचीन वेदान्त जो स्चंथा असत्य 

है झौर गुप्त रूप से बोद शास्त्र ध्र्थात्‌ नास्तिक है, उसको 
ऋलियुग में शद्भूराचाय्ये नामक ब्राह्मण रूप में मेंने ही वर्णन 
किया है। इन शब्दों से पता चलता है कि नवीन चेदान्त आर 

नास्तिक बौद्ध मत में कुछ ह्धिक भेद नहीं क्‍योंकि बौद्ध 
स्तोग़ ब्रह्म को जगत का कर्ता नहीं मानते ओरं नघीन चेदान्ती 
भी जीव का मुक्ति पाकर ब्रह्म में लय दोजाना बतलाते हैं। 
इसी प्रकार यदि नास्तिकों ओर- नवीन वेदान्तियों का मिलान 
'»कियां जाय तो दोनों के सिद्धान्तों में बहुत ही कम भेद प्रतीत 
' होगा। केघल नास्तिक लोग चेद को नहीं मानते और यह 
जंजीन वेदान्ती मुख से तो वेद्‌ का प्रमाण मानने हैं, किन्तु 
अ्यथथों को सर्वेधा बिगाड़ कर केदिक कर्म्मकागड को पृर्णरुपेश 
पिनाश करना चाहते हैं। जितते चेद की श्रुत्तियों के उल्वटे 
अर्थ इन नवीन वेदान्तियों ने किये हैं ओर उससे जितनी शास्त्रों 
की शिक्षा को द्वानि पहुँचती है, उल्तका पता उन्हीं विद्वार 
शील पुरुषों को लग सकता है जो उनकी पुस्नकों तथा प्रग्य 
शास्त्रों का मिज्ञान करके देखते हैं ओर उनकी थाद तक पहुँचने 
, की योग्यता रखते हैं। सर्व साधारण सूरे लोग तो इन 
आपाचादियों को येद शास्रों का माननेवाला समसते हैं | बहुत 
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से मद्राशय कदेंगे कि तुम्दारे पास कया भमागा है कि वेदास्तो 
लोगों ने ग्रथे बदला |है। क्योंकि लोग तो यह कहने हैं कि 
आदश्यों ने श्रथ वदते । इसके उत्तर में हम उसी सांखय भूमिका 
से प्रधागा देते हूँ, कि मायावादियों ने श्रुति के अर्थ उल्ते 
किये ह-- 
झपाये श्रुति बाक्यानां, दशयंछोक गह्ितस । 
कमेस्वरूप . त्पाज्यलवमंत्र च » प्रतिदयते ॥ 
पद्दुरागा हू ६६३ ! अडी०-ऊर । 
(प्र) श्ुनि के चादयों के भ्रतिकृल घाथ करके ओर उन्हें 
उजटी शुक्तियों से सिद्धि करके दिखलाया हैँ, ओर हस्तका 
ताटपरर्य केवल जगत्त को राश फरना है| एमारे यहुन से नवीन 
चेदान्ती मित्र यह करेंगे क्रि तुम्हारे पास कया प्रमाण है, कि 
मायावाद से तात्परय चेदानियों से है, जब तक मुम इस बात 
को सिद्धि न करदी कि मायाचादी उन्हीं चेदास्तवियों का साम है । 
इसके उच्चर में हम उस स्थान के और भी ज्छोक् उज्धत करते 
हैं, जिससे मायावाद और नवीन चेदान्त फा पक ऐसा सिद्धि 
द्ोता है। 


ब्राह्मगोउस्य पर रूप, निगुणं दशितं मया। 
है * हु 
सर्वध्य जगतो >प्यस्य, नाशनार्थ # कलोयुगे ॥ 
पद्मपुराणा ध्य० २६३ | सडेो० ऊ३ । 


(अर्थ) इस गायाबाद में मेंने ध्रह्म को निशुया पर्ानू रूष्टि 
कर्ता प्यादि गुणों से शून्य श्तजाया है और कम को सर्वधा 





के “भन्न वै प्रतिपय्ति” इंति प.ठ भेद: । 
&9 “मोहनार्थ कन्नौशुग” ... इति पाठ भेद: । 
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छोड़ देने क। उपदेश किया है ओर यह बतलाया है कि समस्स 
कर्मों को त्यागे विना मुक्ति, नहीं होती । इससे स्प्ठ -है कि' 
मायावादी ओर नवीन वेदान्ती दोनों एक हीं हैं और उनका 
सारा मत सर्वथा वेद्शारत्र के प्रतिकूल है। झोर इन लोगों ने 
जो ओर शास्त्रों के साथ २ श्रुति का व्याख्यान किया है, वह 
सर्वेतोभावेन धोकेबाज़ो है। नहीं तो श्रुति अर्थात्‌ उपनिषदों 
ओर वेदमन्त्रों में ऐसा कोई भी प्रमाण नहीं मिलता, जिससे 
जीव का जन्म द्वोना सिद्धि होसके | 

आतब्र हम नवीन वेदान्त के प्रतिकूल वेद होने में उसी 
साँख्य भूमिका में से एक ओर प्रमाण देते हैं 
वेदाथेवन्मड शास्त्र, माया वादमचेदिकम्‌ ) . 


मयेव #कथितं देवि, जगतां नाश कारणात्‌ ॥| 
पद्मवु० ० २६३ । ग्छो० ७५ । 
(अर्थ) यद्द मायावाद वेदार्थ की भाँति बहुत बड़ा शास्त्र है। 
किन्तु चास्तव में यह सर्वशा धवेदिक है। क्‍योंकि इसके समस्त 
सिद्धान्त वेद के भतिकूल हैं पर इसे मेंने जगत के नाशनाथ्थ 
बनाया है । 


# +रच्यतेर इतति च पाठभेद: ॥ न" - 

(नोट) मायाव्रादमसत्हाल्ल? इत्यादि £ श्लोक स्वामी दशनानन्द जी ने 
विज्ञानभिचु कृत सांज्य दशन की भुमिका (सांख्य प्रवचन साष्य छापा काशी व 
कलकत्ता) से उद्धृत किये हैं। वास्तव में ये श्लोक प्रगपुराण के कर्ता ने उत्तर 
-खगड अध्याय २६३ में इस मायावादी मत के खगडन में लिखे हैं । पद्मपुराण 
में इन श्लोकों में कहीं २ कुछ पाठ भेद दे, सो भी यहाँ यथास्थान दिखा , 
दिया गया दे । परन्तु इस पाठ भेद से वास्तविक भावाथ में कोई भेद नहीं 
आता । प 





अनुवादक 
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हा 
इस प्रमाणों से यदे सिद्धि द्ोगया कि यदह मायावादी:- 


भास्तिक, जो शपने आप को चेदन्ती, कहते हैं, सर्वथा वेदों के 
प्रतिकूल चलने वाले हैं | ध्योर उनकी अझंदेत ,लिद्धान्त नितान्त 
, अल्ज्ञत है । उनके विवर्तवादादि जितने 'केंचदार... प्रपश्च हैं, चद 
' सर्वेताधारण को धोखे में डालने चाल्ते हें । “ध्यतः अह्म को 
सजाति और सत्रगत भेद शून्य कदना तो ठीक है किन्तु चिज्ाति 
जैद से नकार फरना सवंतोभाचेन -डपनिषदों के प्रतिकूल दे, 
ओर चेद्मन्त्रों के विरुद्ध होने से नास्तिकता का प्रमाण है। 


जहाँ जीव को सत्‌ भौर चित्‌ .प्राचोन चेदान्त ने बतलाया है, 


वहाँ नवीन वेदान्तियों ने उसको चिदाभास के नाम से प्रसिद्ध 
किया है। चिदाभास की परिभाषा यह है कि चुद्धि में जो 
परमात्मा का प्रतिविम्व पड़ता है बद जीव है। ओर बहुतों ने 
अविद्या से ढँपे हुये चेतन को जीच बतलाया है। जहाँ तक हम 
इन दोनों लक्षणों का चिचार करते हैं, तो नवीन वेद/न्तियों के 
इस लक्षण फो सर्वथा मिथ्या पाते हैं। क्‍योंकि इसमें कई प्रकार 
को शंकाय उत्पन्न दोती हैं । ; ५ 


पदली श्ला तो यद्द होती है कि जिसचुद्धि में चेतन 
“परमात्मा का प्रंतिविम्त्र पड़कर जीव कदलाता है, वद बुद्धि 
ख्पत्‌ दे या अखत्‌ ? दुसरे चेतन है या अचेतन, ओर तीसरे गुण 
है या द्रव्य ? अब यदि घुद्धि को सत्‌ माना जावे, तो प्मागे यद्द 


- भश्न उठता है कि वह तह्म पे परे है अथवा ब्रह्म ही है? यदि 


-श्ह्म से परे अन्य पदार्थ बुद्धि को सत्‌ मान लिया तोंद्वेत 
लिद्धि, होगया ओर नवीन वेद्ान्तियों के घमे का सूलच्छेद 
होशया | ओर यदि चुद्धि को ब्रह्म ही मानो तो उसी में ब्रह्म का 
प्रतिधिम्व पड़ना सम्भव नहीं, क्योंकि प्रत्येक घस्तु का प्रति- 
विम्ब उस वस्तु से परे दुसरे स्थान पर रद्द सकता है। ध्यर्थात्‌ 


ः५ 


[ १६ ] 


साकार पदाथे ओर उसका पतिबिस्व दोनों एक द्वी स्थान पर 
नहीं रह सकते | शोर चुद्धि फो यदि ब्रह्म से परे चेनन माना 
जाय तो दृव जीव का दूखरा नाम होगा यदि धअचेतन माना जाय 
» त्तो बह (बुद्धि) प्रकृति के अन्तर्गत होगी, क्योंकि ब्रह्म 
चेतन से जड़ चुद्धि की उत्पत्ति अप्म्भव है, क्योंकि कारण 
आर कार्य्य के शुणों में समानता होनी न्यदिये | उष्ण ध्ोषधि 
से शीत प्रभाव किसी भाँति उत्पन्न नहीं हो सकता, प्रथवा 
अपन से शीत भोर जल से उच्ण॒ता की उत्पत्ति मानना नितान्‍्त 
चुद्धिमता के भतिकृत्त है। झ्व चुद्धि को द्रव्य मानते से तो 
घद्गत सिद्धान्त का खय्डन दो ज्ञायगा | आर यदि गुण मानो 
तो उसके शुणी की श्रावश्यकता होगी झोर किसी शुया में 
प्तिविम्वच का (जो रुव्यं गुण है) आसर्तित्व अलम्भव है। 
अतपब बुद्धि में चेतन के प्रतिविम्व को जीव कद्दना सर्वेथा 
. मिथ्या है । * 
दुूसरो शह्ला यद्द होती है कि प्रतिचेस्तर सान्‍त पदार्थ का 
सान्‍्त पदार्थ में पड़ा करता है, अनन्त ब्रह्म तो प्रत्येक पदार्थ में 
स्वयं विद्यमान है, उसका परदि।वेस्च किल्ल प्रकार पड़ सकता 
है । इसका सनार में कोई उदादरण इृष्टिगांचर नहीं होता कि 
ज्ञिख स्थान पर कोई वस्तु दवा इस्रही स्थान पर उसका 
प्रतिचिम्ध भी हो। परन्तु यद्द बात प्रत्यक्ष प्रतीत दोती है कि 
अतिचिम्ब उस स्थान को छोड़ कर रहता है। ध्यतएव जो लोग 
चिदामात्त धर्थात्‌ ब्रह्म के प्रतिविस्व को, जो बुद्धि में पड़ता डरे, 
है, जीव कदते हैं, चद वड़ी भूल फरते हैं। जीच का जो लक्षण 
महात्मा गौतम आझऔर कपिल आदि ऋषियों ने किया है, वही 
ठीक है। झोर जो लोग अविद्या से ढेंपे इये ब्रह्म को जीच 
कहते हैं, दद भी भूजते हैं। क्योंकि पहले तो यद्द शक्ल उत्पक्ष 
होती है कि अचिया फोई घरतु दे अथरा नहीं? यदि अविद्या 


[ २० ॥ 


को कोई चस्तु विशेष मानोंगे, तो बह्म से परे दूसरी चस्तु 
भाननी पड़ेगी, जिससे अद्वत के सिद्धान्त की इतिश्री हो जायगी | 
आर यदि अविद्या को कोई वस्तु न मानोंगे, उससे शअ्रह्म का 
डेप जाना ध्यसस्थव है। चहुत से वेदान्ती ध्मविद्या को ब्रह्म के 
घक देश में रदनेचाली मानते हैं, जो सर्वथा चेदों दे प्रतिक्ृत्त है, 
ओर बुद्धि के भी विरुद्ध है। क्योंकि चेदों में - लिखा है कि अह्म' 
ध्रक्षान ओर ध्यन्धकार से परे हैं, झोर ऋऋचिया का अथ दी 
घ्रशान या उल्तटे ज्ञान के हैं। देखो चेद मन्‍्ज+-- 


चेदाध्मेत॑ पुरुष महान्तमादित्य बर्णों तमसः पररस्तातू। 
_ तमेद विदिल्वातिमृत्युमेति नान्‍्य पन्‍्था विद्यतते उयनाये ॥ 
हे यजुवेंद प्म० ३१ मंत्र १८) 


(अथ) में उस सारे जगत में व्यापक परमात्मा को जाऊूँ, 
जो सूर्य की भाँति प्रत्येक वस्तु को प्रकाशित करनेधाला , 
अर्थात्‌ स्वतः प्रकाश है श्मोर जिसमें आजशान का तनिक भी 
क्षेशमात्न नहीं। उसी एक परमात्मा के जानने से शतिसरूत्यु 
ध्र्थात्‌ मुक्ति प्राप्त दोती है। उसके ज्ञान के अतिरिक्त मुक्ति के 
घास्ते कोई दूसरा द्वार नहीं। जद कि पर्मात्मः ध्यज्ञान के 
ध्यन्धकार से परे हैं तो उनके एक देश में ध्यविद्या को स्थिर करना 
नितान्‍्त सूर्खता शोर नास्तिकता है। 


कतिफ्य मज्॒ुष्यों को स्वतः प्रकाश और परतः प्रकाश 
अर्थात्‌ स्वयमेव प्रकाशित होने घाली या प्रन्य की सद्दायता 
से अफाशित दोने चाली चस्तु की ख्रोज होगी | ध्यतपय हम 
भी इस बात पर चिवाद करना चाद्दते हैं कि स्वतः प्रकाश 


किसे कहते हैं, आर यद्द लक्षण किस चस्तु में घट 
खकता है। कप 
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स्वतः प्रकाश घद है जो अपने प्रकाश के बास्ते दूखरे 
अकोश के भ्ाधीन न हो ओर खाथ ही दूसरी चस्तुशों को 
अकाशित भी करे । अब पदल्ेे कहा कि दीपक का अकाश 
इन्य वस्तुओं को प्रकाशित करता है, किन्तु सूर्य्य के बिना 
कभी दीपक उत्पन्न नहों दहोसकता। अतएव दीपक का 
अस्तित्व सूर्य के आाश्यय पर है। ध्यतः दीपक किसी भाँति 
सी स्वतः प्रकाश नहीं दोसकता | ध्यव सूर्य को प्रकाश माना । 
परन्तु सुय्ये की विद्यमानता में भी नेन्नों के बिना कोई वस्तु 
दिखाई नहीं देती । अतएव मनुष्य के लिये नेत्र ही स्वतः 
अकाश है किन्तु नेत्र भी मन की सद्दाथता बिना किसी वस्तु 
को मालूम नहीं करसंकता | अतः मन को भी.स्वतः प्रकाश ' 
मानना पड़ा। किन्तु मन भी शझात्मा की सद्दायता के बिना 
कुछ नहीं करलकता, झोर दीपक रुर्य्यादि की सद्दायता बिना 
फाम नहीं करसकता। दीपक उसुंय्यादि जिन- वस्तुओं के 
संयोग से उत्पन्न द्वोते हैं, उनके उनके परमाणुत्मों को ध्यधिकृत 
करने के लिये मनुष्य का प्रथल किसी भाँति सफल्न नहीं 
होशकता | अतरव जिस शक्ति के कारण पश्चमूतों के संयोग 
सेयह संखार श्योर खूर्य्यादि त्तोक बने हैं ओर जिसके ध्याघोन 
खूद्म दोने के कारण यह समस्त पंदा्थे प्रत्येक समथ नियमानुसार: 

: घूमा करते हैं, उसको स्वेतः प्रकाश कहसकते हैं। उसके 
ध्तिस्क्ति प्रत्येक्न वस्तु अपने काम. में दूसरों की सहायता के 
भ्राश्चित दषप्टिगत द्वोती दै | धयतः पक्र परमात्मा के लिये स्वतः 
प्रकाश का शब्द उचित है। बहुत से सहाशय प्रश्न करेंगे कि 
जब जीव हझोर प्रकृति शयनादि मानते हो तो -उनको भी स्वतः 
अकाश क्‍यों सानते। इलका उत्त८ यह है कि यह दोनों स्थूल दोने 

” के कारण तथा ईश्वर की अपेक्षा परिमित दोने के कारण डखके 
आधिकार में हैं। इनके प्रत्येक कार्य्ये में ईश्वर छूत पदार्थों झोर 


सलन्‍न-भ 
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सये ईश्वर की सहायता की ध्याथश्य्कता है। अब तक 
परमाममा सहायता ने. करे तदतक भरत के परमाणापओं में 
सश्वचालन नहीं होसकता हर जब तक सश्चालन न हो तव त्तक 
उनमें संयोग वियोग नहीं, शोर जब तक संयोग वियोग न दो 
त्तव तक यह जगत्त उत्पन्न नहीं होसकता। 


धाचीन वेदान्त के मानने चात्ते तो जीघ ब्रह्म ओर प्रकृति 
को नित्य ही भानते हैं जिसका उलछेस शनि में बहुत स्थानों _ 
पश ध्याया है! उनके- विचार से ब्रह्म ऊगत्‌ का कर्ता है ओर 
प्रकृति ज्गत्‌ का उपादान कारणा है अर्थात्‌ उसी के चिकारों 
से यद्द नाना प्रकार का जगत्‌ बनता है | किन्तु नवीन चेदान्त 
त्वोग ब्रह्म को जगत्‌ का अभिन्न निमित्त-उपादान काग्ण झानते 
हैं। यह बात सर्वेथा चुद्धि के प्रतिकृल दे, इसके लिये जयत््‌ 
में कोई दृष्टान्त दिखाई नहीं देना । यद्यपि लोग कह सकते हैं कि 
जिन बातों को वेद वतलाये, उनमें चुद्धि भिड़ाना यें)ग्य नहीं । 
परन्तु यह दात नितानत शास्त्र चिरुझ्ध है, क्योंकि याक्षवतफ्य 
ऋषिले अपनी र्री सत्रेयो को वृष्दार्सय कोपनिप्ट मे उपदेश 
किया हैः ४ 


न॒वा श्ररे पत्यु; कामाय पति; प्रियो भवत्पात्मनस्तु 
काम्राय पति; प्रियो भवति ॥ १ ॥ 


(अथे) हे भेचेयी | पति के लिये पति से प्यार नहीं किया 
'ज्ञाता परश्च अपने स्वार्थ वश पति से प्यार करते हैं । क्‍योंकि 
भाणीमाज्र अपने दुखों से छूटने का प्रवन्‍्ध और छख प्राप्त करते 
की इच्छा करता है। जिसकी इच्छा की जाती दे उसको खुख 
का साधन समझ लिया जाता है, तब इच्छा की ज्ञाती है । 
झौर जब तक किसी को छुख का साधन न समक्त ज्लिया ज्ञाब 
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सब तक उसकी इच्छा द्वो नहीं सकती। इसकी ज्याख्या ध्यागे 
के वयाकयों में स्वये मद्दात्मा याश्षवदक्ष्य जीने की है। देखो 


बहदार एयकोपनिपद्‌, छापा . भाग्त जोचन बनारस फी छपी हुई 
इंशादि दश उपनिपद संग्रह पृ०२ ४ 


न वा अरे जायाये कामाय जाया प्रिया भवत्यात्मनर्तु 
कामाय जाया प्रिया भवति॥ २ ॥। 


(अशथ) दे मत्रेयि | स्त्री के अर्थ स्री को प्यारा नहीं 
सममते, किन्तु अपने. स्वार्थ वश स्त्री को प्यारा समभ्तते 
हैं। क्योंकि ज्ोग स्त्री फो एक भारी सुख का साथन - 
समझते हैं। 


न वा शरे पुत्राणां कामाय पुत्रा; प्रिया भवृत्यात्मनस्तु 
कामाय पुत्रा। प्रिया भवन्ति ॥ ३ ॥ 


(घर्थे) हे पुओं के प्रर्थ पुत्रों से प्यार नहीं क्रिया 
जाता, पःशञ्च अपने स्वार्थ के ज़िये पुत्रों से से किया 
जाता है । 


+ 


परिणाम यद्द कि प्रत्येक संम्यन्धी से जो स्नेह क्रिया जाता 
डै चद सब अपने स्वार्थ के लिये ही द्ोता है । जिसे ध्मपना 
समझता जाता है उसी के खुख दुख की आर विशेष प्रवृत्ति 
ओर निवृत्ति होती है। संसार में कोई भी सम्बन्धी ऐसा नहीं 
जिलके निमित्त प्ात्मासे अधिक प्रयत्न करने की पआरावश्य- 
कता हो । 


यहाँ तक . सांसारिक सम्बन्धों फा वास्तविक स्वार्थ 
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बतला कर प्रव सांसारिक घन ओर सम्पत्ति रो 
बतलाते हैं:-- 


नवा प्ररे वित्तत्य कामाय वित्ते प्रिये भरत्यात्मनस्तु 
कामाय चित्त प्रिय भवति ॥ ४ ॥ 

&अअ्थ) हे मत्रेयि ! श्रन के अगश्े सम्पति को कोई प्यारा नहीं 
समझता, परथ्व स्वाथव्ग सम्पतति को प्गरा समझते हैं, 
क्योंकि प्राणीमात्र के साथ यद्द विचार लगा हुआ है कि यदद 
सम्पति मेरे खुक्ष का हेतु है, ओर इससे पयपनी ध्याचश्यक- 
ताश्नों की पूति देख कर ही ल्वोग इससे स्तेद् करते हैं। नहीं 
तो सम्पति से प्यार का यहाँ- ओर कोई अहभिप्राय नहीं है। 
यही कारण है कि वाज्षक आर स्वच्छुन्द व्यक्ति को घन सम्पति 
का ममत्व नहीं होता | नी दिकार ने भी कहा हैः-- 


आपदर्थे धने रक्षेद्दारान रक्तेद्धनेरपि | 
आत्पान सतते रक्तेदारेरपि धनेरपि ॥ 
चाणक्य नचोति। 


(अर्थ) कछ से बचने के लिये धन फी रक्षा करनी चाहिये। 
किन्तु जिस समय अपनी र्नी पर श्रापत्ति का समय हो तो 

- स्त्री का धन की अपेक्षा प्यारा समझ कर घन की परवाह न 
करके स्त्री की रक्षा करनी चाहिये। घोर धात्मा के वास्ते सनी 
झोर धन सम्पति दोनों का विचार छोड़ देना चाहिये। 
कतिपय मद्दाशयों को यहाँ पर यह शक्का उत्पन्न होगी कि पात्मा 
तो असह्भ है, उस पर क्या कए आा सकता है ? इसका उत्तर 
- यह है कि भात्मा का धर्म ज्ञान है। ज्ञान की ग्तानि झौर अचम 
के अम्युत्यान से प्रात्मा को बड़ी भारी द्वानि पहुँचतों है। 
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ध्यव चद पझगले गछोकों में उन मतों को मिनाते हैं, 
लिनमें से हम फेवल सापावाद के सम्धन्ध में दी वशोन 
. रते हैंः-- 


मायाबादममच्छाख्र प्रच्छन्न बोद्धमेव च 
मयैष कथित देति ! कलों घ्राह्मण रूपिशा | 
पद्मपुराण उत्तर ख० पझा० २६४॥। स्छो० ७० 


(अर्थ) मायावबाद्‌ भ्र्थात्‌ नवीन चेदान्त जो सर्चधा सत्य 
है भौर शुप्त रूप से बौद्ध शास्त्र ध्थात्‌ भास्तिक है, उसको 
ऋलियुग में शक्लराचाय्थ नामक ब्राह्मण रूप में मेंने ही चेन 
किया है । इन शब्दों से पता चलता है कि नवीन चेदान्त और 
लसास्तिक घोद्ध मत में कुछ ध्यधिक भेद नहीं क्योंकि बौद्ध 
जोग़ ग्रह का जगत का कर्ता नहीं मानते ओर नवीन चेदान्ती 
भी जीच का मुक्ति पाकर ब्रह्म में लय द्ोजाना बतनाते हैं। 
इसी प्रक'र यदि नास्तिकों ओर नवीन वेदान्तियों का मिलान 
फियो जाय तो दोनों के सिद्धान्तों में बहुत दी कम भेद प्रतीत 
होगा। केवल नास्तिक लोग चेद को नहीं मानते ओर यह 
जंचीन वेदान्ती मुख से तो चेद्‌ का प्रमाण मानते हैं, किन्तु 
आ्यर्थां को लर्वधा विगाड़ कर बेदिक कर्माकाशड फो पृरीरपेश 
स्िनाश करना चाहते हैं। जितने चेद की श्रुतियों के उल्लदे 
अर्थ इन नवीन वेदान्तियों ने किये हैं ओर उससे जितनी" शास्त्रों 
को शिक्षा फो द्ानि पहुँचती है, उछका पता उन्हीं विद्यार 
शील पुरुषों फो लग सकता है जो उनकी पुस्नकों तथा ध्ग्य 
आखों का सिलान करके देखते हैं शोर उनकी थाद तक पहुँचने 
की योग्यता रखते हैं। सर्च साधारण सूरत लोग तो इन 
आधपायादियों को चेद शाखों करा माननेवाला समसते हैं । पहुस 
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विचार से द्वी राज्यकी इच्छा की जाती है । नहीं तो राज्य से मनुष्य 
का प्रेम करने का कोई प्रयोजन नहीं । इरूके ध्यागे ओर दिखलाते हैं। 


नवा भर लोकारंं कामाय लोका: प्रिया मवन्लात्म- ु 
रतु कामाय लोका; पिया भवन्ति ॥ ७ ॥| 


( अर्थ ) हे मंत्रेयि ! संसार के मनुष्यों के अर्थ सेखार को 
प्यार नहीं करते घरश्व अपने कामों को संसार की सहायता: 
विना पूरा होता न देखकर संसार को प्यार फर्ते हैं, क्‍योंकि 

“इस वात को प्रत्येक व्यक्ति जानता है कि मनुप्य अपने कार्थ्या के 
सस्पादन में सर्वधा दुसरे को सहायता के आध्ीन है। प्त्येक 
उद्यमशीज्ञ व्यक्ति-के वास्ते दूसरों को वनी हुई वस्तु की श्रावश्य 
कता है । झौर जब तक दुसरे साधन विद्यमान न हों कोई भी 
मजुष्प अपना काम चलना नहीं सफता | ईसका चित्र परमात्मा ने 
मनुष्य मात्र के शरीर में पक झक्ष को अपने कार्य्यो में दूसरे ऋके की 
सद्दायता के आाधीन बनाकर उचिन रीति पर दिखला दिया है कि 
जब तक झहछू पत्यक् पारस्परिक सहाण्ता न ५रें,तव तक समस्त 
झझें का अस्तित्व सर्दथा निरथक शतीत होता है। प्यतण्व जो 
लोग किसी कार्य्य सम्पादनार्थ प्रथल करते हैं, चद बास्तव सें 
अपनी झात्मा के ध्र्थ ही अग्नत्न झरते हैं । यद्द दूलरी वात 

. है कि वद्द झ्विद्या वे कारण इस वात को नहीं जानते कि उनकी 
आत्मा को किस वस्तु से लाभ ओर किस से द्वाति पहुँचता है। 
जो जिस पदार्थ को ध्यपनी ध्यत्मः के लिये लाभदायक समभता 
है चद उसी को घाप्त करने में रात दिन ल्वगा रहता है। ओर 
जो लोग अआधुनिक समय में सलार के भाया मोह में फे.सकर 
उसके दास हो रहे हैं, उन्हें सेलार ८ दाभ पहुँचाने से पयो- 
जन नहीं, चरज्ध अपने ही लाभ की इच्छा है। घोर जो घाव 


[१७ ] 


छोड़ देने क। उपदेश किया है भोर यद्द चतलाया है कि समस्त 
कम्मों को त्यागे विना सुक्ति, नहीं द्वोती । इससे स्पष्ट है कि 
भायावादी ओर नवीन चेदान्ती दोनों एक धी हैं और उनका 
सोरा मत सर्वथा चेद्शास्त्र के प्रतिकूल है | ध्योर इन लोगों ने 
जो भोर शा/खों के साथ २ श्रुत्ति का व्याख्यान किया है, धद्द 
सर्वेतोभावेन घोकेवाजी दे | नहीं तो श्षुत्ति धशर्थात्‌ जपनिपदों 
ओर चेद्मन्तों में ऐसा कोई भी प्रमाण नद्ीं मिलता, जिससे 
जीव का जन्म दोना सिद्धि दोलके 
ध्रवय दम नवीन चेदान्त के प्रतिकूल चेद होने में उसी 
साँख्य भूमिका में से एक और प्रमाण देते हैं :-- 
वेदाथेवन्महा शास्त्र, माया वादमबैदिकस ) 
भयेव #कर्थित देवि, जगतां नाश कारणात्‌ ॥ 
पद्मपु० हम० २६३ | नछो० ७५ | 
(अर्थ) यद्द भायाचाद चेदार्थ की भाँति चहुत बड़ा शास्त्र है। 
किन्तु वास्तव में यद्द सलचंथा ध्वेदिक है। क्‍योंकि इसके समस्त 
सिद्धान्त चेद के प्रतिकूल हैं और इसे मेंने जगत के नाशनाथ 
चनाया है । 


% +रच्यतेर इति व पाठमेद: # हिल 
(नोट) मायावादमसत्द्वास्त्रे” इत्यादि £ श्लोक स्वामी दर्शनानन्द जी ने 
विज्ञानभिच्ु कृत सांख्य दर्शन की भूमिका (सांख्य प्रवचन भाष्य छापा काशी व 
कलकत्ता) से उद्धृत किये हैं। वास्तव में ये श्लोर पप्मपुराण के कर्ता ने उत्तर 
-खगड़ अध्याय २६३ में इस मायावादी मत के खयदन में लिखे हैं । पद्मपुराण 
मेंइन शलोकों में कहीं २ कुछ पाठ भेद दे, सो भी यहाँ ययास्थान दिखा 
. दिया गया दे परन्तु इस पाठ भेद से वास्तविक भावाथ में कोई भेद नहीं 
आता । 





भनुवादक 


[ २८ ] 
इसके आगे और उपदेश करते हैं:-- 
नवा परे भृतानां कामाय भूतानि प्रियाणि मवन्त्यात्म- 
नस्तु कामाय भरूतानि प्रियाशि मब॒न्ति ॥ ६ ॥ 

(धर) हे मेत्रयि ! भूतों अशथात्‌ प्राणियों के अर्थ डनसे 
प्यार नहीं किया जाता है धर्थात्‌ पं्भभूतों के अ्थ जन्‍नादि को 
प्यारा नद्दीं समस्का जाता, किन्तु अपने स्वार्थ चश भूतों को 
पशार किया जाता है | क्योंकि जब भूग्व हमे दुखी करता है, 
तब दम भोन्रन करते हैं, नहीं तो भोजन के स्वादिष्ट होने से, 
बिना भूक्ष फोई भोजन नहीं करता। इसी प्रकार प्याप्त के 
कारण जल पंते हैं, कमी जल फी उत्तमता के कारण जत्त नहीं 
पंते | अप कोई किसी उत्तम बस्तु का प्रयोग फरता है तो 
केवल इसी लिये, कि कद उसकी पाात्मा के अनुकूल दें | नहीं 
तो चस्तु की उतमता के कारण, यदि घद ध्यात्मा के विरुद्ध दो, 
तो कोई उसका प्रयोग नहीं करता। ग्रागे चल्नकर इस रूगड़े 
फो समाप्त करने के लिये एक साथ समस्त चस्तु जात के 
सम्बन्ध में उपदेश करते हैं।-- 


नवा अरे सर्वेस्थ कामाय से ग्िये भवत्यात्मनस्तु 
कामाय सर्वे प्रिय भवति ॥ १० ॥ 


(अथे) हे मेत्रेयि ! इस्सी प्रकार समस्त पदार्थों से जो प्यार 

करते हैं, चद सब अपने स्वार्थ के वास्ते हैं, पदाथों के झयथे 
नहीं | जो वस्तु श्ार्मा के विरुद्ध हो उसकी घ्योर प्रेम के स्थान 

“ पर घूणा दो जाती है, अभी जिससे भाई साहब समझकर 
इतना स्नेद्द करते थे +रिउसके तनिक से दुख से स्वयं विचलित 
दो जाते थे | जदाँ उस्न भाई के प्रति तनिक सी यह शह्भप उत्पन्न 
हुईं, कि यद् समस्त घन सम्पति को अपने ध्यथिकार में करना 





दि [ २६ ] 


खाहता है. ध्यथवा हमारे सूत्व पर ध्यपना ध्यपधिकरार ऊम्ताना 
साइता है, कर उसके प्रतिकूल हो जाते हैं।' और वहुधा 
स्थायालय तक जाने की बान ध्ाज़ाती है। दुसरों को घूस देने 
है। किसलिये ? कि दमारा भत्ता फरेंगे। चकीतों को फ़ोस 
देने हैं। फिसलिये ? दि उनकी सद्दपयता से हम जीत जाँयगे। 
परिशाम यह कि जिसको ध्ात्मा के लिये सदायक समभते हैं, 
उसे सब कुछ देने को कटियद्ध रहते हैं । आरोर जिसे अत्मा के 
अतिकृल सममतने हैं. उसे कुछ भी देने को तेयार नहीं। आत्मा 
के प्रतिकून होते दी सभी रिश्ता नाता शओर स्नेह बिलीन दो 
आता है । 


इस समम्त उपदेश के पश्चान्‌ भद्दात्मा याप्तदलक्य जी 
कहते हैं:--- 


आत्मा वा श्ररे द्रष्टच्यः शेतन्यों मन्तव्य+ 
निदिध्यासितव्य; ॥ ११ ॥ 


अशात्‌ दे सचेयि ! इस श्ान्मा को प्मवश्यमेव देगना 
आअपहिय | जब प्रपन उत्पन्न दुष्घ कि निराकार शझ्ात्मा खश्लु से 
किसी भाँति दृष्टिमोचर नहीं हो सकता, उसे केसे देख सकते 
है? तो इसके उत्तर में कदते हैं कि यद्यपि शझ्ात्मा चन्नु से 
इृश्िगत नहीं होता, किन्तु हमारा देखने से तात्पय्य उनका 
उचित रुप से जान लेना है | उसके जानने का मार्ग यह है कि 
पहले श्रवगा करना चाहिये कि आत्मा क्या वस्तु है आौर उसके 
कया गुगा दे | यद्यपि ध्यात्मा श्रवशेन्द्रिय से भी जाना नहीं जाता 
क्योंकि चद शब्द नहीं योर अ्रवणेन्द्रि दारा शब्द के अतिरिक्त 
- और किसो घस्तु का ज्ञान नहीं हो रूकता | परन्तु भ्रवणेन्द्रिय 
द्वारा निराकार गुणों के अवगा करने से गुणी का शाम हो जाता 


[३० ] 


है | झतएवच पदले झात्पा के झुणों को अवण करने पश्चात्‌ उनका 
मनन करें शोर फिर उच्को छृदय में झरिथिर करके उन पर 
आचरण करता चज्ना जछि, तो अचश्य ही शभ्रभमीण्०ट सिद्धि को 
पहुँच जाता है । यद आत्मा के दशन का फत्न मद्दात्मा याक्षवत्क्य 
जी ने थों वतज्ञाया है।-- 


. मैजे्यात्मनो वा अरे दशनेन अ्वणेन मत्या विज्ञानेनेद 
सर्व विदितिघ्‌॥ १९ ॥ वृहदारणयक० आ० रेब्रा० ४ में० ५॥ 


( अथ ) हे मेत्रेयि ! आत्मा को जानने ह्यौर खुनने तथा 
'बखके शुणों का प्रत्येक्ष समय ध्यान पूर्वक विद्वार करते से 
मलुष्य को प्रत्णेक वस्तु का स्वरूप ज्ञात होजाता है । हमारे वहुत्त 
से मित्र यह शह्ढा करेंगे -कि केचनल्न आत्मा को जानते से केसे 
सबका ज्ञान हो सकता है । इसका उत्तर यद्द है | शरीर के प्रत्येक 
भाग में आत्मा सूक््मरूप से व्यापक है । जब तक ऊपर के स्थूत्त 
आवरण का ठीक २ज्ञान नददोजाय तव तक उसे आत्मा का दर्शन 
अर्थात्‌ यथार्थ ल्लान हो द्वी नहीं रूकता-। क्‍योंकि उसके बाह्य 
आधरणा का ही ज्ञान नहीं । दूसरा करण यद्द है कि जब मनुष्य 
अपने आस्तित्व को डखच्चित रूपेण समस्त जाता है, तो उसे इस 
बात भी का ज्ञान हो जाता है ऊि सुझे कितने पदार्थों से सम्बन्ध , 
करना पड़ता है ओर उनसे-मेरी दशा पर क्या प्रभात्र पड़ता है 
ओर उन से कोन सा प्रभाव मेरे चास्ते लाभप्रद और कौन सा 
हानिकर है। जिसे वह दानिकर समभ्तता है उसके नाश के | 
निमित प्रवल्ल करता 'है, और जिसको, लाभप्रद्‌ समझता है 
उसका प्राप्त्यर्थ प्रवन्ध करता है। 


' आब पुनः प्रश्न यद उत्पक्ष होता है कि आत्मा को फैसे जान 
सकते दें ? उलके जानते के लिये उसके गुणों को किस से 
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ऊुने.? इसके उत्तर में यही कहा जा सकता है कि साधारणतया 
अत्येक मनुप्प जितने पदार्थों को जान ख्रकता है, उन सच का 
इन्द्रियों ढारा दी अद्ुमव द्वोता है किन्तु .इन्द्रियों द्वारा प्रनुभव 
प्राप्त करने वाली ध्यात्मा का जनने के लिए इन्द्रियो द्वारा काम 
नहीं चलसकता । उसके लिये जो मार्ग साँसारिक पदार्थों के 
ज्ञात करने के निमित्त हैं. उनसे सिन्न शक्ति से काम लेना पड़ता 
हैं। झमव चहुत से मदहाशय यद्द कद्द देंगे कि यदि इन्द्रियों द्वारा 
उस नहीं ज्ञान सकते तो दुद्धि द्वारा उसे ज्ञानने का प्रयत्न करेंगे 
किन्तु बुद्धि सी प्रात्मा के आश्रित काम करती है। उतध्तमें 
जितनी ज्ञान भ्राप्त करने की शक्ति है वद सब अआआत्मा की शक्ति 
से है क्योंकि चद पझात्मा का पक णशुण है। अतप्व बिछानों ने 
विचार पर्यक ज्ञात करलिया कि भ्रात्मा के जानने का मार्ग और 
हैं । जिसके लिये उपनिपदों में लिखा है :-- 


नायमात्मा- प्रवचनेन छम्पो न ग्रेतया न बहुना श्रतेन । 


यमेबेष हशुते तेन लम्पस्तस्पप आत्मा घिदरणुते तनूल्वाम्‌ ॥ 
कठोपनिपद्‌ बल्ली २। २३ ॥ 


(अश्े) मनुष्यों के विशेष चाद विवाद ओर चाणी के उपदेश 
से ही इस आत्मा का वास्तविक ज्ञान नहीं हो सकता | शोर न 
केवल सेधा से दी इलका ज्ञान दो सकता है | बहुत से मनुष्य कृत 
ग्रम्थों के श्रवण से भी इसका ज्ञान नहीं हो सकता । .परथ् 
जिलको यह झात्मा योग्य समझ कर गृदण करना च़ादता है 
उसी को ज्ञान हो सकता है, प्रोरः उली पर यद्द झात्मा अपने 
शुणों को प्रगट करता है, क्‍योंकि आत्मा प्रमाता है ओर उसे 
जानने के लिये किसी प्रमाण विशेष की आवश्यकता नहीं। 
क्योंकि प्रत्येक प्रमाण उसकी सद्दायता करने के निमित साधने का 


[ ३२ ॥ 


काम देते हैं किन्तु उसका क्षान प्राप्त करने में पसमथ हैं। कारणा 
यदद कि चद्ट सव के सब जड़ हैं 

ध्यव उन रुकावटों को बनाते हैं जिसने आत्मा के स्वरूप को 
चघास्तचिक रीति से नहीं जान॑ सकते :-- 


नाविस्तो दुश्वस्तिन्रा शान्तों ना समाहित; | 
ना शान्त मानसो वापि पद्ञाने नेन माप्रयात्‌ ॥ 


(अर्थ) जो डुराचार से अपने शान की शक्ति को कलुपित 
कर ज्ेते हैं प्र्थात्‌ ज्ञिन मनुष्यों में ठुराचार का स्वभाव पड़ 
ज्ञाने से सत्यानत और चेतन 9चेतन का विवेक नहीं रहता थे 
झ्ात्मा के रूवरूप-को नहीं पहचान सकते । क्योंकि 'धत्येक पदार्थ 
के वास्तविक ज्ञान के लिये अच्िय्रा से दूर ग्हना ध्यायश्यक है | 
छाविद्या पेसी चस्तु है कि जिसकी उपस्थिति में क्रिसी फोभी 
सत्य शान नहीं हो सकता | ओर ध्विद्या की उत्पत्ति दो प्रकार 
से होती है जसा कि मद्दात्मा कणाद जो ने लिखा है :-- 


इन्द्रिय दोषातु संस्कार दोषाब्चविद्या । 

वैशेषिक ध्य० ६ छ्य० २। १०) 
“. (अथे इन्द्रियों में किसी प्रकार का दोष अआजाने से या 
कुसंस्कार वश ध्यविद्या उत्पन्न होती है। अब इन्द्रियों में दोष 
आजाने के दो कारण होते हैं। (१) बीमारी ध्यादि से (२) इन्द्रियों 
के रूद्दायक का पुरणझपेण सदायत न देने से। जैसे (२) पाणडु 
शेश में प्रत्येक चस्त का पीला दिखाई देना जब कि चास्तव में 
चस्तुयें पीसी नहीं हैं. क्रिन्तु नेत्र विकार से सब पीला ही पीला 
मालुम द्ोता है । सपेद पदार्थे का पोजल्ा दिखाई देना अविद्या 
- है। किन्तु यद् अविद्या इन्द्रिय दोष से उत्पन्न दोनी है।(२) 
रज्छु में सर्प का भ्रमादि अविद्या केवल आँख के सहायक 
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प्रकाश की न्‍्यूनता के कारण होती है। जहाँ इन्द्रियों के दोष से 
झाविद्या उत्पन्न दोगी, उसके कारण यद्द दोनों मानने ही पड़ेंगे 
दूसरी झविद्या जो कुसस्कार से उत्पन्न होती है, चद इस प्रकार 
दोती है। जंसे किसी व्यक्ति विशेष का बचपन से हो माँस 
भक्षण का स्वभाव पड़गया है, | ध्यधवा भध्यपानत्री लत पड़गई है, 
था मूत्तियूज़न को ईश्चर भक्ति कः साधन समझ लिया है। झव 
यद बातें बुद्धि द्वारा तो सिद्धि दो नहीं सकती केचल सेस्कार 
जन्य भ्विद्या दी इन्हें सिद्धि करती है। कोई तो यह कहता है 
कि यह रिवाज प्राचीन से चली शञाती है | अब उनसे यदि पूछे 
कि पाप प्राचीन से चला ध्यात्ता है धह्मथया नवीन उत्पन्न हुआ 
है! यदि कद्दी नवीन उत्पन्न झुआ तो इसका फारण फ्या है ? 
चुसरें क्या प्रमाण है कि चद्द पाप है | इसी प्रकार बहुत सी बातें 
हैं, जो क्रविद्या के कारण फल गई हैं शोर उनके मानने चाल्ले 
किसी भाँति उनको सिद्धि नहीं कए सकते | शत; दुष्शा चरण का 
स्वभाव प्रर्थात्‌ कुसस्कार से भी आान्मज्ञान नहीं दोता। दुसरा 
कारण आअशानित है अर्थात्‌ वचप्यों की चासना रात दिन लगी 
रहने से भी शध्यात्मशान नहीं हो सकता। क्योंकि जो 
स्तोश विषय वासना में फँसे हैं, चद विषयों को 
अपना धर्म समभते हैं। वह नहीं जानते-कि मन कया है ध्मोर 
उसके धर्म कया हैं। इन्द्रिय ओर उसके धर्म का भी उन्हें शान 
नहीं ओर न ही परागों की बत्तावट और उनके कम्मों से अमिक् 
है। जी लोग इस प्रकार ऊपरी सामान को भी नहीं जानते, चद 
उसके भध्न्तगत सूक्ष्म शक्ति को केसे जान सकते हैं ? तीसरा 
कारगा यद है कि जब तक मन शुद्ध ओर एक स्थान पर स्थिर 
न होजाय तब तक-उन्हें अपने शआस्तित्व का पूर्णा ज्ञान नहीं 
डोसकता | क्योंकि यदि नेच्र को देखना धभीए दो, तो नेत्र के 
शडद्टीनाथ दुसरे नेत्र तो हो नहीं सकते । झतः दर्पण में नेअ के 


ना 
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प्रतिविध्व को -देखंकर ,नेत् का ज्ञान प्राप्त करते हैं | इसी प्रकार 
आत्मक्षान के-लियेकोई धन्य आत्मा तो या नहीं सकता, परत 
शुद्ध और स्थिर मंन के दर्पण की आवश्यक्रता 'है। 
इलके- लिये जो ढक्क भारतवर्ष के प्राचीन ऋषियों ने बतलाया' 
है, वह यहदद हे 7 < 


श्रोतव्य/ श्रतिदावयेभ्यो, मन्तव्यश्चोपपत्तिभिः 
# मंतर च सतत ध्येय, एते दशन हेतव ।। 


(प्रथे) प्रत्येक वस्तु के जो इन्द्रियों द्वारा अनुभव किये जाने 
योग्य ने दो जानने का यह दक्ष है क्लि प्रथम तो उसको श्रुति 
अर्थात्‌ वेदमन्तों से छुने, ध्यर्थात्‌ उसके गुणों को जाने ओर जब 
गुणों का ज्ञान दोज्ञाय, तो उसका तके द्वारा अनुसन्धान करे। 
किन्तु तर्क बडी प्रयुक्त फरनी चआोदिये, हो तर्क की कोटि में 
- श्यासकती हों। ऐसे बेतुफे तक, जिनफा वास्तविक विषय से 
कोई सम्बन्ध न हो, जिनको कुतर्क के नाम से प्रसिद्ध किया 
जाता है, जिनको सूखे त्तोगं केचत्त अपनी चुद्धिमत्ता दिखाने के " 
लिये दी प्रयुक्त करेते हैं, और उनसे सत्य के अनुलन्धान का 
' आशय पृण्ण नहीं होलकता, कभी प्रयोग न करें। इस झत्ुसन्‍्धान 
के नियम व्याख्या सहित न्याय दंशेन में बणित हैं, जो षट 
दर्शनों में सब से भधम बनाया गशया। ध्यतः उन'नियमों की 
विशेष व्याख्या की यहाँ कोई ध्रावश्यकता नहीं | तऊ से केघल् 
इस दात का पअसुखन्धान करना द्ोगा' कि जो गुण श्रति में 





# यह श्लोक स्वामी जी ने “साँख्यदर्शन विज्ञान मिक्षुझ्तत भूमिका” से 
लिया-है-- ' 


भलुवादक ।. 
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चतलाये गये हैं, वेत्ती कोई वस्तु ससार में विद्यमान है ऋअधवा 
नहीं | झोर उसका दोना सम्भव भी है अथवा नहीं। यदि घेली 
घस्तु विधमान है, शोर उछतके अस्तित्व के प्रमाण में युक्ति और 
हष्टाग्त मित्न सकते हैं, तो उसके भस्तित्व को सत्य मानना 
चाहिये | नहीं ते। यद विवार रखना चादिये कि श्रुति के अर्थ 
डोक नहीं श्ात हुये । 

कतिवप ज्ञोग यद्द शद्बा! करेंगे कि श्रुति . की युक्त सहृत 
बातों फे लिये हम ऐसा विचार क्‍यों करे कि श्रुति के अथे 
समसरने में भूल हुई | ऐसा फ्यों न मानलें कि श्रुति में दोष है । 
इलका उत्तर यद दे कि जदाँ पर बुद्धि झोर श्रुति में परस्पर 
विराघ द्ोगा, अर्थात्‌ श्रुति का विपय प्राकृतिक नियम के 
अतिकूल पाया जायगा, चहाँ दो वातों में से 
एक का होता भआावश्क है-। या तो श्रुति दी 
उसके प्रतिकृत है, ध्यधवा हमारे अर्थ करने श्रटि है । पदली 
बात के लत्य द्वोने में वहुत सी शड़ायें होंगी। क्योंकि अद्यपर््यन्त 
जितने वेद अ समझते णोग्य विद्वान हुये हैं सबने वेदों को 
प्राकृतिक निमय भर बुद्धि के अनुकूत देख फर दी ईश्वरीय शान 
द्वोना प्रतिपादित किया दे। जिसके लिये मिम्नत्थ ऋषियों की 
अकाट्य साक्षी विद्यमान है। महात्मा केणाद जीने भ्पने चशेषिक 
सूत्रो - में जो अनुसन्धान किया है उत्तकां परिणाम उन सूत्रों 
से रुप्ट्ठ हो जाता है, कि फणाद ऋषि जो एक ऐसे शास्त्र 
के निर्माता हैं जिसकी शिक्षा दोक्षा लाखों चर्ष से चलो आतो 
है, भोर उसके सिद्धान्तों को आज तक किसो विद्वान ने भी 
मिथ्या सिद्धि नदीं किया; अगने शास्त्र के दूधरे सूत्र में धर्म 
की यद परिभाषा करते हैं:-- ४ ह 

यतो उस्युदयनि। ओयस सिद्धि! से धम्मे;। 


8 


चेशे० ०-१ । ध्य० १। खूत्र २ । 
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(अर्थ) जिससे तत्व शान ध्मर्थात्‌ पदर्था के वास्विक स्वत्तरुप: 
का ज्ञान दोजाय ओर जो भ्रुक्ति का भी कारयगा हों, उसे धम्म 
कहते हैं। भथवा जो तत्व ज्ञान के द्वाग मुक्ति का कारण 
हो, वह धर्म्म कहलाता है यहाँ पर यद्द शंका उत्पन्न हुई, क 
तत्व शान की प्राधश्यकता दी क्या है? वयों नऐेसा माना 
जाय कि जिससे मुक्ति द्ोजाय चद्दी धर्म है। किन्तु इसका: 
उत्तर यद्द है कि धर्म साधन है ओर मुक्ति साध्य, ऋर्थात्‌ धरम 
कारण है ओर मुक्ति उसका काय्थे है। धर्म पहिले कहा: 
जायगा और सुक्ति उसके गद होगी, धर्म व्युत से है. 
बयों कि प्रत्येक मनुष्य अपने मत को धर्म भ्रर्थात्‌ मुक्ति का 
कोरया ही कहता है | भर इन वहुत से धर्मों में परस्पर विरोध: 
पाया जाता है | जहाँ पारस्परिक विरोध दो, घहाँ दोनों चा्तें: 
सत्य नहीं दोसकतीं ।प्रधश्य एक सत्य ओर उसके विरुद्ध 
असत्य होगी | धमतएव धर्म का लक्षण यह किया गया कि चद्द 
प्रत्येक वस्तु के स्वरुप को ठीक ठीक चत्ता रूके । व्योकि प्रत्येक. 
प्रश्न का ठीक उत्तर पक ओर सिथ्या चह्दुत से द्वोते हैं । हतः घर्म का 
लक्षण “ज्ञान के साथ कर्म” ग्कछा गया। धझव प्रश्न यह 
उत्पन्न हुआआ कि किस प्रकार धत्येक पदर्थ के रचरुप पा शान 
दोसकता है? क्‍यों कि पदथ अनन्त हैं मोर जीवात्मा को शक्ति. 
सीमान्‍्त दे | इसके उत्तर में भद्दात्ता कणादजी ने वतलाया, 
कि वेदों की शिक्षा से प्रत्य्क वरतु का टौफ दीक स्वरुप छात्त 


होसकता है, क्योकि चद्ठ ईश्वरीय शान छाथवा उपदेश है। 
अतः तीखरे सूत्र में कहाः-- - ] 


तदचनादाम्नायस्य प्रामारयम चेशे १। १। ३ 


(अर्थ) ईश्वर का उपदेश द्वोने से ध्याज्नाब जो चेद,हैं उसे 
अत्येक पदार्थ के सूरूप के जानने में प्रमाण समझना चाहिये, 


१ 
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अर्थात्‌ वेदों के उपदेश से प्रत्येक पदार्थ का यथार्थ ज्ञान द्वो 
सकता है | कतिप्य महाशय यहाँ पर यद्द कददते हैं कि खूज 
मतो इंश्वर वाचो शहद विद्यमान नहीं है। खत: इसका अथ 
यह करना चाहिये कि धर्म का उपदेश करने में चेद को 
अप्ताथ भानना चाहिये, क्योंफि धर्म की व्याख्या 
व्याख्या चेद में की गई है । डिन्तु इससे भी बदी अभिप्राय 
"निकल पअआता है, कि वेद में. तत्वशान का उपदेश विद्यमान है । 
अरे चलकर मद्धात्मा फणाद ने इस वात फो भी प्रगट किया है 
कि वेद का प्रत्येक शब्द चुद्धि के श्रद्कक्ल है इसमें बुद्धि और 
सत्वशञान के विपरीत क्रिस्ती झौर प्रकार का उददेश नहीं। 


देखा सूत्र १ 
बुद्धिपूर्रवक्यकृति वेदे | 
चैले० अ्र० ६ आ०१ सूत्र १। 


तर्थात बेद में ज्ञितना उपदेश है, वद्द सव का सब उपदेश ने 
आन के अ्रठुकूत दो दिया दे । शान के विपरोत चेद में फिली 
प्रकार का सी उपदेश नदीं। परिणाम यह ऊि प्रत्येक धवसर पर 
मदात्मा कणाद जी ने वेदों का बुद्धि के अनुकूल दोना सिद्धि 
किया है। इसी पक्कार शोर ऋषियों ने सी धरने खूबों में वेद को 
जान का सयहार माना है । शोर वेद शहद का अय्रैभो शान द्वी 
है। जिसे यद विचार सर्वथा मिथ्या प्रतीत द्वोता है कि कदा- 
चित चेद में भी बुद्धि के विःरीत कोई विपय दो। जब चेद में 
तक के प्रतिकूल कोई भी विषय विद्यामान नदीं, तो जदाँ चेदार्थ 
अयुक्त लक्ञत दोगा, उसके मिथ्यः दवोने में कोई शद्भा नदीं। अत- 
पथ चेद के ध्र्था को युक्ति से प्रमादित करके मानना चादिये। 
प्रयुक्तलकत अयथे का मानना सर्वथा मूखेता है। जो लोग वेदों 
का धर्थ अयुक्त सहत करते हैं वेवड़ी मूल करते हैं। अतः मचु- 
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ध्य मात्र फा करेंव्य है कि वद्द प्रत्येक विपय को ( जिसे उसकी 
इन्द्रियाँ नहीं अज्ञुभच कर सकतीं ) चेद द्वारा खुन कर और 
युक्तियों से उसकी पुष्टि करके उस पर भ्चरणा करे। इस प्रकार 
धश्राचरणा करने से कदापि हानि नहीं दो सकती । 


गत्ते नम्वरों में इस विपय का चादविधाद करेंगे, कि - 
नवीन वेदान्तियों में जा नाना प्रकार के सिद्धान्त, (7९०९५) 
स्थिर किये गये हैं, चद कहाँ तक श्मयुक्त सक्तत ग्रोर प्रादोन 
चेदान्त के विरुद्ध हैं, ओर नवीन चेदान्त से कितना कल्लुपित 
प्रभाव भनुष्य की विधेक शक्ति पर पड़ता हें। 








कोरम्‌ 


नवीन व्‌ प्रार्चान वेदान्त 
(वैदिक मेगज़ीन न० १ पृष्ठ ३६ के भागे) 


_ बहुत से भर्तप्यों का विचार है कि चर्तमान चेदाग्त (जिसमें 
ब्पाएे कर्मा का अभाव है आर जो प्रत्येक मनुष्य को बह्मवना देता 
हैं) शद्धराचार्य्य का ल्लिद्धान्त है । किन्तु विचारशोल मछुप्य, 
जिन्दोंने वर्तमान चेदान्त आर शादरराचार्य के खिद्धान्तों का पठन 
किया है, जो इत दोनों के समकने की योग्यता रखते हैं, शीघ्र 
कह देंगे फि शाद्राचारय्य के ऐसे चिचार नहीं थे, जसे कि 
आधुनिक वेदान्ती कदृजानेचालों के हैं । श्राधुनिक वेदान्ती तो 
शट्टराचारर्य के सिद्धान्ताजुसार उत्तम शान के अधिकारी ही 
नहीं, क्योंकि छोकरस्वामी ऋा सिद्धान्त तो यद्द था, कि चेदान्त 
शास्त्र पढ़ने का ्रधिकार ऐसे मलुप्यों को हैः--जेसा उन्हों ने 
झ/त्मचोध में लिखा हैः--- 

तपोमिः क्षीणपापानां, शान्तानां वीतरागिणाम्‌ 4 
ममुज्ञणां दित्ाथीय, झात्मबोधो विधीयते ॥ 


(अर्थ) जिन लोगों के पाप तप करने से छूट गये हैं; जो 
सांसारिक विष्य वासनाओं से मुक्त द्ोकर मन के मल 
विज्ञेपादि दोपों से रद्ित दोगये हैं; जिनका चित्त विक्षेप चिनाश 
से शान्त तथा शाग से सर्वथा शून्य होगया है अरथात्‌ उनको 
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सांसारिक किसी भी पदार्थ की इच्छा नहीं रही; जिनकी दृष्टि में 
संसार का चक्रवर्ती राज्य कोचे की चीद के सरश है; जो 
सांसारिक मानप्रतिष्ठा को शुकर-विष्ठ के समान सममभतते हैं; 
जिनको गौरघ मद्दान रोरव नस्क प्रतीत होता दे; जिनके हृदय में 
किसी प्रकार की भी इच्छा नहीं झोर जो मोक्ष के अतिस्कि 
प्रत्येक घस्तु से दुए रहना चाद्वते हैं; इस प्रकार के मनुष्यों को 
चेदान्त शास्त्र पढ़ने का अधिकार है ।फिन्तु वर्तमान 
चेदान्तियों का विचार सर्वधा इसके विपरीत हैं। वे समस्त 
घिपय घासनाकों में लिप दोते हुए भी वेदान्ती दोने को डींग 
मारते हैं। बहुचधा लोग नवीन चेदान्त के भरोसे पर संसाश 
कमाने का साधन दोप्दे हैं। किन्तु यदाँ पर इन झकणड़ों कों 
छोड़ कर केघत्त सिद्धान्तों का विरोध दिखाना है। 


घतमान वेदान्ती बड़े ज्ञोर से कद्दते हैं कि दम त्रह्म हैं। 
परन्तु चददाँ तक प्रचीन अन्थों का ध्फ्घलोकन करते हैं, तो उनसे 
जीप के शुद्ध ब्रह्म होने का फोई भमाण नहीं मिन्नता। हाँ 
प्रचीन चेदान्त यद्द श्रचश्य कहता है कि ब्रह्मशान से जीव बरह्मरूप 
दोजाता है । इलका तात्पर्य्य यद्द है कि जीवात्मा सत्‌, चित्‌ 
तो उस समय दी है, जब ब्रह्म का शान होता है, इस समय त्रह्म 
की उपासना से उस में आनन्द गुगा भी आ जाता है । मानो चद्द 
बह्मकूप सच्चिदानन्द द्वो जाता है । यदि कोई कह्दे कि प्माग पर 
रखने से जत्त भी अग्निरुप हो जाता है तो फोई दलरा उसका 
धथे “जल अमग्निरूप द्वी है” ऐसा समक्त ल्ते,. तो सर्वथा 
विरुद्ध है, क्‍योंकि जल में जो उष्णता है बह ध्यमग्ति के उसमें 
भवेश करने से है। वास्तव में चद् उष्णता तो अग्नि की है। 
जल्न में उष्णता का न धोना स्पपृ है, क्‍योंकि चद ध्यग्नि के 
संयोग से द्वोती दे भ्रोर अग्नि के न मिलने से नहीं दवोती। ध्यव 
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अह्यसप होजॉना जो जीव का ब्हाश!न के कारण नेमितिक धर्म 
३५थ। डसे जीव का स्वाभाविक धर्म मान क्षेना घोर कहना कि 
जोब ब्रह्म ही है, सर्वेथा शास्त्र विरुद्ध है । हमारे वहुत से मित्र 
'कहंगे कि तुम्द्ोरे पास क्‍या प्रमाण है कि आनन्द जीव का 
स्वाभाविक गुण नहीं किन्तु नमितिक है। इसके प्रमाण में हम 
ऋवल इतना दी कहना चादते हैँ कि प्रथम तो जो लोग यह 
कहते हैं कि प्रह्मशान से ब्रह्म होजाता है, वद जीच का एक 
अवस्था में ब्रह्म होना वतलाते हैं। यदि जीव स्व्रभाव से दी 
ब्रह्म होता तो यह फदना कि चह्मशान से ब्रह्म दो जाता है, 
सर्चया मिथ्या दोजाता है । क्योंकि जब ब्रह्म दी है तो म्रह्मशान 
से क्‍या होगा। इसके अतिरिक्त महर्षि कपिल जी ने 
शिखा है :--- 


समाधि सुत्रृप्ति मोक्षेप्र ब्रह्म रूपता | 

हि साँख्य० प्र० ४ सत्र ११६ 

अर्थात्‌ तीन दशाओं में प्रह्मरूपता श्रर्थात्‌ ब्रह्म के लक्षण 
चाज़ा होना पाया जाता है (१) समाधि दशा में ( २) छपुति 
दशा में शोर (३) मृक्ति दशा में ॥ इससे स्पष्ट दे कि जो धर्म 
किसी अवस्था विशेष में होता है, बद उलका भध्यपना निजी 
शर्म नहीं होता प्रत्युत जिख चस्तु के द्वोने से होता और न द्वोने 
से नहीं होता है उसी का घर्म कद्लाता है | यदि जीवात्मा सदा 
से ही ब्रह्म दोता ओर किसी पअवस्था विशेष में उसका ध्यमाच न 
द्ोता, तो जीच ब्रह्म दी कद्दाजा सकता जिन्तु सिद्धान्त सर्वथा 
इसके भतिकूल है। यद्यपि प्राचीन वेदान्त में जीव को सदा शुद्ध 
कहीं नहीं लिखा चरन्‌ जन्म मरण से रद्वित माना है। झाधुनिक 
चेदान्दी ज़ित मद्दा वाक्‍्यों से अमेद की सिद्धि करते हैं, उन्दीं से; 
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जीवात्मा के नित्य होने का प्रणाम मिल्नता है।फिन्तु थोड़ा सा 
ध्यागा पीछा विचारने की आआवश्यकता है । 


१ ( नवीन चेदान्ती )--“तत्वमसति” यद्द सामचेद का सदहा- 
चाक्‍य है । इससे अद्ठेत चर्म की लिख दोती है भयोर जीचर का ब्रह्म 
होना भी लिद्धि दोता है। ध्यथोत्तरल वाक्य में तोन पद मिक्ते 
हुए हैं, (१) “तत” (२) 'त्वम!” और (३) “श्यसि” इनका अर्थ 
यों है :--“तत” (वह) धर्थात्‌ ग्रह्म | "त्वम” (तृ्‌) चर्थाव जीव। _ 
“आझखि” (है) | जिसका तात्पय्थ यह छुआ कि "हे जीव ! ब्रह्म 
तू है। जब कि सामचेद में यह वाक्य आया है, तो तुम किस 
भाँति कद सकते हो कि जीव ब्रह्म का ध्यभेद नथीन चेदान्त में' 

. है, प्राचीन ऐसा नहीं मान्ते थे। 


१ (खिद्धान्ती)--तुम “तत” पद का ध्र्थ “चह” ध्र्थात ब्रह्म 
केसे बतलाते दो, क्योंकि घह तो केंचल प्रथम पुरुष वाची स्चे- 
नाम शब्द है ओर यद्द उसे प्रकट फरता है, ज्ञिक्षका चर्णन पदिते 
घांचुका हो। दूसरी धात यह है कि तुमने सारी क्षति को छोड़ 
कर केवल “तत्वमसी” इतना दी क्‍यों लिया । यद छुम सारी 
शुत्ति श्रौरए उसके उत्तर भाग को देखो तो तुम्दें स्वयं ज्ञात 
दो जाथगा, कि इसनश्वुति से जीव ब्रह्म का भेद सिद्धि नहीं 
दोता । किन्तु यद्द श्रुति इसके प्रतिकृल है और न यह श्रुति - 
सामचेद' की श्षुति दी है। उद्यालक ऋषि ने जो अपने पुत्र 
श्वेतकेतु को छाल्दोग्य उपदेश किया है, चद्ँ का वाक्या है । 
जब कि तुम्दारे प्रमाण इतने निषरत्न हैं, तो तुम्हारा जीच ब्रह्म 
का अमभेद केसे सिद्धि हो सकता है। हे 

२.( नवीन वेदान्ती )--झथथ दो प्रकार ४। होता है (१) चच्यार्थ 
( शब्दार्थ ) ओर .(२) ऋक्ष्यार्थ ( ज्ञोभ थे से निकलता दो )। 
यहाँ “तत्‌”. पद का शब्दार्थ “वह” है, किन्तु तात्पय्थ ब्रह्म 
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“हो है। और “त्वप्” .का ध्यर्थ तू है, किन्तु तात्पय्यें जीच से 

। श्रतः इस श्रुति का यही अर्थ टोक है। सारी शु॒ति के 
लिखने की कोई आवश्यकता नहीं; वच्योंकि “भागत्याग लक्षणा” 
से ध्यर्थात्‌ रनावश्यक भाग को छोड़ कर आवश्यक भांग 
से ही प्रयोजन सिद्ध होजाता है।जैसे किसी ने कहा कि यह 
.देवदत्त ज्ञो काशी में कम्वल धारणा किये हुये था ध्यव मथुरा में 
दुशाला धारण किये है। यहाँ तात्पय्यथे केवल देवदत्त को 
' बतलाने से है । काशी कम्बन्त ओर दुशाला, तथा मथुरा से कोई 
प्रयोजन नहीं ।' झोर यह वाक्य उद्याक्षक मुनि का इंवेतकेतु को - 
खपदेश है सही किन्तु दम छान्‍्दोग्योपनिषद श्रुति को सामवेद 
ही मानते हैं | हमारे प्रमागा में किली प्रकार फी निवलता नहीं । 
यदि इसका फोई ओर तात्पथ्यहै, तो प्रगट करो। 

२( छिद्धान्ती )--छुम ने इस श्रुति का अर्थ सर्वधा विपरीत 
करदिया क्चयोंकि इस श्रुति का ६सथानों पर श्वेतकरेतु फो उपदेश 
किता गया है, किन्तु ब्रह्म से तात्पय्ये एक्र स्थान पर भी नहीं, 
प्रत्युत स्पष्ट रुप से जीचात्मा का ही चशणन है देखो छात्दोस्योपनिषद्‌ 
छापा काशी :-- 

भ्रश्य सोस्‍्य महतो कत्तस्य यो मूले 5भ्याहन्या- 
ज्जीबन स्वेधो मध्ये उभ्याहन्याज्जीवन्‌ खवेद्ो अग्रे 
अश्याहन्याज्जीवन स्वेत्स एप जीवेनात्मनातुप्रभृंत; 
पेयीयमानो मोदमानस्तिष्ठति | छां० झ० ६ खे० ११ चा० १ 

(धर्थ) हे सौम्य ह्यात्‌ प्यारे पुत्र! इस बड़े वृक्ष को यदि 
जड़ पर काटा ऊाय तो भी जीवन ही निकल्लेगा; यदि मध्य से 
कारा जाय, तो भी जीदन दी ८पकेगा; यदि ऊपर से था ह्गे' 
से काटा जाय तो भी जीचन द्वी निकल्लेग़ा | यद्द चृक्ष जीव से 
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परिपूर्ण है झोर डसके भीतर परमात्मा विद्यमान हैं, उसी के 
आनन्द को भोगता हुआ यह चुक्ष स्थिर है ॥ यहाँ पंर कृत्त से 
तात्पर्य इस श्र से है | यदि पेर कार्टे तो मी दुख द्वोने से 
चेतन के गुणों का विकाश होगा। यदि पेट लाक किया जाय, 
स्तो भी जीवन प्रगट होगा। यदि- शिर कादा जाय तो भी जीवन 
के अस्तित्व का प्रमाण मित्तेया । इस समस्त शरीर में ज्ीवात्मा 
विद्यमान है और धद् जीव परमात्मा से (जो खब में व्याप्त है) 
घानन्द प्राप्त करता दुध्मा स्थिर रहता है । ! 


ध्यव यद दिखलाते हैं कि जीवात्मा के निकल जाने से ख्व्यु 
'दोती है | जीवात्मा की झत्यु नहीं दोतो । हे 


अस्य यदेका ७शाख जीवो जहतत्वथ सा शुष्यति 
द्वितीयां जहात्यथ सा शुष्पति, तृतीयां जहात्यथ सा शुष्पति; - 
: सर्व; जहति से; शुब्यस्पेबमेव खलु सौम्य | विद्धीति हो वा च।* 


छां० ध्य० ६ ख० ११ बा० १ 


(अर्थ) ज़ब इस शरीर के पक भाग -को जोच छोड़ देता है 
अथात्‌ उस से अल्लग द्वो जाता है, तब चद भाग शुष्क दो जाता 
है। जब दूसरे भाग को जीव 'छोड़ता दे, तब बह सूख ज्ञाता है ।- 
जब तीखरे भाग को छोड़ता है, वह भी सूलल जाता है | ओर 
जब खारे शरीर को त्याग देता है, तब सारा शरीर सूख ज्ञांता 
, दै।हे प्रिय पुत्र | इस प्रकार समसक्तले, कि जीव के अलग हो- 
ज्ञाने से यह शरीर मर जाता है, किन्तु जीव नहीं मरता | अब 
प्रश्न उत्पन्न हुआ कि चद जीच क्या है? कि जिसके अजग होने 
से यद्द शरीर मर जाता है परन्तु चद् स्वयं अमर है। इसका 
छत्तर देते हैंः-- ः हे ः 
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जीवापेत वावकिलेद प्रियते न जीववो प्रियत इति स 
क्‍ शिमेतदात्म्यमिद सर्वे तत्सत्य ऋऊुप्त पश्रात्मा 
तत्वमसि श्वेतरे तो इति भूय एव मा भगवान्‌ विज्ञापयल्िति 
तथा सोम्येति हो वाच। छान्दो० ञर० ६ | खं० ११। 


(झ्र्थ) जीव के अझलम दोने से शरीर मत दो जाता है और 

धमर है, जो एक सत्तम रुप है। यह शरीर उसका 
सस्थान है झोर शरीर के प्रत्येक भाग में चद व्याप्त है । चद 
त्‌ अथीात्‌ तजिकाल में रहने वाला है | उसी का नाम “पअात्मा' 
[त्‌ समस्त शरीर में व्यापक होकर रहनेयाला है। ऐ 
तकेतु प्रिय पुत्र [तू ही जीवात्मा है। इस श्षुति में तो जीघ 
को ध्यमर झोर समस्त शरीर में व्यापक बताया गया है । यहां 
हम झोर जीव के पक होने का तो कुछ भी विचार नहीं | 


३,(प्रश्न)--फ्या जीव समस्त शरीर में व्यापक है था शरीर 
के किसी एक भाग में निवास करता है? अथात्‌ जीव “श्र 
रिमाण” है या “मध्यम परिमाण” ध्यथात्‌ श्व्कल से परे 
प्रोर सारे शरोर में व्यापक हैं ध्रथवा “विभ्यु” यानो समस्त 
सार में व्यापक है ? 


३,(उत्तर)--यद्ध तीचों प्रकार के परिमाणश साकार ओर 
धयव पदार्थ के लिये होते हैं। जीव इन तोनों प्रकार के 
रिमाणों से परे और समस्त शरोौर में व्यापक है | फिन्‍्तु सूक्ष्म 
ते के कारण जिस शरीर में जाता है उसी समस्त शरोर में 
दता है। शरीर के किसी एक भाग में नहों ग्दताणोर नहीं 
मरत संसार में व्यापक है, ध्रन जीच को श्यः्व्मा कहने मात्र 
हि शरीर में व्यापक दाना दी सिद्धि द्वीता दे । . 
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४ (प्रश्य)--वद्-ुत से आचार्य्यों ने जीवात्मा को विश्वु अर्थात्‌ 
खारे संसार में व्यापक अथवा प्रत्येक सूर्तिमान पदार्थ के साथ 
सम्पन्ध रखनेवाला वतया है । कया यद् वात मिथ्य है'? ओर 

व्मा” शब्द का श्र्थ भी व्यापक दी हे-(अतति व्याप्नोति 
इति प्रात्मा)। 


४ ६ छत्तर )--आत्मा कोव्यापक घतेलाने' के दो कारण 
हैं। पक तो पआात्मा शब्द का परमात्मा के लिये पयोग होता 
है और परमात्मा समत्त ब्रह्मांड का अत्मा होने से सर्वेव्यापक - 
ही है। दसर जहाँ जीवात्मा का विभ चतताया है, चर्दां सचरूप 
से विभु नहीं अ्तज्ञायो, किन्तु जाति से चिथ्लु वबतलाया है। 

त्पस्य-पह कि संखार में कोई चस्ठु ऐसी नहों; जिससे किसी 
न किसी जीव का सम्बन्ध न होता हो। जीच अनन्त है प्त्त- 
पथ जाति से जीचों का प्रत्येक्ष पदार्थ के साथ सम्बन्ध है। कोई 
भी पदार्थ ज्ञीवय जाति के सम्बन्ध से ध्यक्षण नहीं । 


५ ( प्रश्न )--यदि हम जीव को स्वरूप से सर्वव्यापक 
मरने, तो क्यो द्वानि दोगी ? क्योंकि वहुत से विद्वानों का पेसा दही 
मत दै-। 


४ (उत्तर) --जीवात्मा को स्वरुप से सर्वव्यापक मानने से. 
सारे संसार में एक द्वी ज्ञीच मानना पड़ेगा । यदि सारे संसार में. 
एक दी जीच मान लिया ज्ञाय तो मुक्ति क्र क्‍न्‍्धन का नियम 
हुई जायगा । और श्वति ने जो मुक्ति का मार्ग कतलाया है, 
चंद्र सब्र निप्फत्त द्ोजायगा । मुक्त और चद्ध का भेद- आझोर कर्म- 
व्यवस्था जोचों को अनेक मानने से ही चत्त सकतो है। यदि 
जीव को पक्क' माना ज्ञाय, तो वेदान्त के अधिकारों और ' 
ध्मनधिकारी का भेद जो बतक्ताया गया है, चद सब व्यथ हो 
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खआायगा । यद्यपि प्रांघुनिक नवीन चेदॉन्ती साधन षट सम्पति 
श्ादि को मानते हैं. - किन्तु इस दशा में बन्धन ओर मुक्ति कोई 
चस्तु ही न रहेगी। क्योंकि एक दी जीव के होने की दशा में 
चद्ध मर मुझ का भेद्‌ न होने से सब व्यवहार छिन्नमिन्न 
दो जायगा । ना ह 


६ ( प्रश्न )-वन्धन होर , मुक्ति जीवात्मा का धर्म 
नहीं है, चरन्‌ यह उपाधि जन्‍्य है। अन्तःऋरणा उपाधि 
से जीवात्मा वध जाता है और शध्यन्तःकश्ण उपाधि के अलग 
दोने से मुक्त दोजाता है । अन्तः/करणों के अनेक होने से. 
जीघत्मा अनेक प्रतीत द्वाते हैं । वास्तव में ज्ञीचात्मा एक द्वी है। 


६.(उत्तर)--ध्न्तश्करणा नित्य है ध्मथवा अनित्य ? देलका 
उपादान ओर निमित्त कारणया क्‍या है? नवीन वचेदान्त में 
अह्म के अत्तिरिक्त कोई वस्तु नहीं मानी गई । अब पमःन्‍्तशकरण को 
ज्यत्‌ मानने से तो ब्रह्म के साथ अन्य चस्तु स्थिर द्वो जायगी। 
यंदि झसत मानें, तो ब्रह्म से उसकी उत्पति माननी पड़ेगी । जब 
अन्‍न्तःफकर ण का उपादान कारण ब्रह्म दी होगा, तो उच्चमें ब्रह्म 
के धर्म दोने-चाहिये | ब्रह्म ज्ञानस्थरूप होने से मूक्तिप्रदाता 
है भौर वच्चन करना उसका धर्म नहीं। ध्मतण्व भ्मम्तःकरण 
ब्रह्म से उत्पन्न नहीं माना जा सकता | जब धन्तः करण का 
तुम्दारे सत से दोनों प्रकार का द्वोना सिद्धि नहीं दोता, तो 

न्‍्तःकरण से जीवों का भेद कैसे दो सकता है ! 


* ७“(प्रश्न)--_हम लोग जीवात्मा को घास्तव में चद्ध और 
मुक्त नदींमानते आोर न दी ग्रह्म से ध्यन्तःकर ण फी उत्पति मानते 
है। पर तह्म फो अन्तःकरण का विवत्त उपादान कारण मानते 
हूँ, झतः . भन्त/्करण में ब्रह्म के धर्म नहों आते हैं। क्योंकि 
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अहम धन्तःकरण का उपादान कारण नहीं है, चरन विवते 
जपादान है | जेसी. रज्ज़ु में सर्प की प्रतीत होती | रज्ज़ु उसका 
डउवादान करण नह्दीं, किन्तु विवर्त उपादान है। क्योंकि रज्ज्ञु 
बविक्त होकर सर्प नहीं बन जाती है, परन्तु उसमें सर्प का 
श्रम होता है। इसी प्रकार ब्रह्म विकृत द्ोकर अन्त शरण नहीं 
यन गया, किन्तु प्रमवश अन्‍्तःकरण रूप प्रतीत दवोता है। 

७, (उत्तर) --तुम स्वयं अपने सिद्धान्त का खयड॒न कर 
रहे दो पहले तुमने जीब को एक मान'फर शझन्तः करण- 
तपाधि से उसका नाना पतीत द्वोना वततलाया था। ध्यत्र तुमने 
घ्न्तःकरण उपाधि का वास्तविक न होना केवल भ्रम से प्रतीत 
होना वतलाया है । जो तुम्हारा भन्तःकरण ही भ्रम से प्रतीत 
होता है, तो पन्‍्तःकरण द्वारा जीव का नाना प्रतीत द्वोना सी 
श्रम ही से प्र्तत होता दोगा। वास्तव में जीवों का नाना 
घ्र्थात्‌ प्मनन्त होना द्वी सत्य है। 

<. ( प्रश्न )--यदि जीव एक शरीर में व्यापक मानो जाय 
तो मध्यम पर्रिमाण वाला द्ोगा। झोर प्रत्येक मध्यम परिमाण 
घाला संयोगज ओर साचयच होता है। और जो संयोगज भर 
सावयव प्र्थात्‌ अंशुओों के संयोग से बनता हें चद विनाश- 
मान द्वोता है | अतएच तुम्दारा जीव नाशमान दो जञायगा जिसे 
श्लुति ने अमर वतलाया है। ; 

<. ( उत्तर ) परिमाण ओर अक्वति साकार पदार्थों में 
होती है । जीचात्मा निराकार है ध्यतः बद मध्यम परिमाण बाला 
कोर साकार नहीं | क्षय साकार नहां तो उसका विनाश कैसे 
-. दो सकता है? 

६: ( प्रश्न )--इस प्रकार, का कोई दृध्ान्त नहीं कि कोई 
निराकार पदार्थ भर ओर चिस्ु से मिन्न एक देशी हो | इसके 
रूस्वन्ध में कोई युक्ति न होने से ऐसा मानना रूवेथा भिथ्या है ॥ 


्> 





[ ४६ ]. 


६. ( उत्तर )--जीवात्मा ओर परमात्मा दोनों परोक्ष ध्यर्थात्‌ 
इन्दियों की शक्ति से बादर हैं ओर दृष्टान्त जितने दिये जाते हैं 
घह खब इन्द्रियों से श्रमुभव किये ज्ञाने वाले पदार्थों से दिये 
जाते हैं । दूसरे जोचात्मा शयोर परमात्मा सत हैं ओर दृष्टान्त 
जितने दिये जाते हैं वद् सब प्रसत पदाथों से दिये जाते हैं। 
धतएव यद दोनो पदरर्थ झौर उनके गुण ध्यज्ञुपम हैं। जिनके 
चास्ते कोई दृष्ठान्त त्तोक में नहीं मिल सकता | दाँ और प्रकार 
की युक्तियाँ ओर शब्द प्रमाण ध्यर्थात्‌ योगी के प्रत्यक्ष करने 
' चश्चात्‌ उसके कद्दने से प्रता मित्त सकता है । 


१०. ( प्रश्न )-जव जीचांत्मा और परमात्मा-अत्यक्ष नहीं 

ः द्वोते तो उनका ज्ञान अनुमान दही से दो सकता है । और अन्ठमान 

के लिये दृष्टान्त ग्रावश्यक है। जब जीवात्मा के सिद्धि करने के 

'लियेक़ोई रश्टान्त नहीं तो उसका याथार्थे ध्यचुमान भी नहीं हो 

सफता | ओर प्रत्यक्ष तथा ध्यज्लुगाव से सिद्धि नदोने से जीच 
का अस्तित्व आयुक्त लड्भत है। .- 


१०. (उत्तर)-जीवात्मा और परमात्मा का मानसिक 
प्रत्यज्न होता है, ध्यतः उनका धसितित्व अयुक्त रडझत नहीं | जिल 
प्रकार नेत्र के दशनाथ दूर्पशा के अतिरिक्त ह्योर कोई प्रमाण 
नहीं हो सकता, क-ेंकि देग्वना नेन्न का धर्म है। उसके देखने 


के लिये दसरा नेत्र कहाँ से ध्या सकता है। पध्तण्य नेत्र के दशे- 


नाथे जैसे दर्घण की अआपरण्कता दोती है, बसे हो जीचात्मा के 
ब्रस्तित्व को जानने के किमिज्ष मन ही एक साधन 
होझकताहै। 

११. (प्रश्न)--नेञ दशेन के समान जीवात्मा के दर्शन के 
लिये तो मानसिक प्रत्यक्ष दो सकता है, किन्तु परमात्मा के 
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दर्शनार्थ मानसिक प्रत्यक्ष किस प्रकार द्वो सकता है ? क्‍योंकि 
भवन का भोौर परमात्मा का तो कोई सम्बन्ध नदों है । 


, ११. (उक्तर-ज़िल प्रकार नेष्न में खुस्मा दोता है, उसको 
घत्यन्त निकटचर्ती धोने के कारए नेत्र दर्पण के बिना नहीं 
देखपाता, ऐसे दी परमात्मा को (ज्ञों जीवात्मा का प्रम्यन्त 
निकटवर्ती है) जीवात्मा स्वयं नहीं देख पाता । परमात्मा का 
झानन्द जब मन में प्रतीत दोता है ओर मन समस्त घिपयों से 


पराडमुख दो जाता है, तव उसे (परमात्मा का) जान जाते हैं । 


(२. (प्रश्न)--प्रत्येक धश्रात्मा को पर मात्मा और जीवात्मा का 
मानसिक प्रत्यक्ष नहीं दोता, अतपुव मानसिक प्रत्यक्ष को प्रमाल 
मानकर तद्धारा भ्ात्मा आर परमात्मा को सिद्धि करना उचित 
नहीं । फ्योंकि मानसिक प्रत्यक्ष अपने प्यस्तित्व के लिये स्वर 
प्रमाण चादता है । यदि मानसिक भत्यक्ष सबको होता, तो 
प्रमाण माना जा सकता था। है 


१२. (उत्तर) --सच मलुप्यों फो किसी इन्द्रिय विशेष का भी 
चृत्यक्ष नहीं दोता | जेसे ध्यन्धों फ्लो रूप का प्रत्यक्ष नहीं होता । 
बछधिरों को शब्द फा प्रत्यक्ष नहीं दोता। इसी प्रकार जिसकी 
इन्द्रिय दूपित है, उस्तको उलके विशेष का पत्यक्ष नहीं दो 
खकता | जब कि सारे मनुष्यों को किसी इन्द्रिय विशेष का भी 
पत्यत्ष नहीं दो सकता, तो मानसिक प्रत्यक्ष फो मानना ठीक है 
धधवा समस्त इन्द्रियों का प्रत्यक्ष न माना जाय, यह ठोक हे १ ॥ 
५ ँ 


*» १३. (प्रश्न)-इनिद्रियों में तो दोष आजऊाने के कार्या धत्यक्ष 
नहीं दोता । जिसकी इन्द्रिय दूषित न दो, उसको तो ध्यचश्य 
प्रत्य्त द्वोता है । किन्तु मानसिक प्रस्यक्ष तो किसी को सी नहीं 
द्वोतां। केवज्न योगियों फो होना छुना जाता है । 


ही, 
राशि 


१३. (डत्तरर--जिस प्रकार जिलक॑ 
डसको प्रत्यक्ष द्ोता है, आर 05 722 
नहीं दोता। इसी प्रकार ज्ञिसके मन में दो 
ओर परमात्मा का प्रत्यक्ष नहीं होता, ओर 
रहित हो, उसको प्रत्यक्ष होता है । 

१७४. (प्रश्न)--मन में क्‍या दोष होते हैं ? 

१७. 'उत्तर'--मन में तीन प्रकार के दोष द्वोते हैं। (१) मल 

दोष '२) चिज्ञेप दोष ओर (३) आवरण दोष | . 

१५. (प्रश्न)--मल्न दोष किसे कहते हैं ? 







१४५. (उत्तर)-जब मन चुरी चासनाकों में लिप रहे, उस 
- समय उस में मल दोष दोता है । मल दोष तमोगुण को कद्दते 
हैं। बरधात्‌ सब तमोगुणी वासनायें हों, तो उसे मल फद्दते हैं। 

त्तमोग़रुण से मनुष्य का ज्ञान अत्यन्त निर्चन्नः हो जाता है, 

जिससे उसकी प्रवृति कुकर्म को शोर अधिक दोती है | अथात्‌ 
'दिसा, चोरी, डाका, व्यसिचार, प्लत्यभाषंशादि कुकम्मे मन 

में मल दोष द्वोने के लक्तण हैं । ; 

१६. (प्रश्न)--विक्षेप दोष किसे कद्दते हैं ? 


१६. (उत्तर)--जव मन, अत्येक समय किसी न किसी चस्तु , 
'की फामना में लगा ग्हे, झोर प्रशान्त होकर. पक ओर न 
छ्गसके, उस समप उसमें विक्तेप दोष दोता है। वित्तेप 
रजोगुण से होता है । जब (जोगुण का आधिकय होता है, तो 
जप प्रतिष्ठ की कामना ओर ध्यदक्भार धआादि की छुद्धि दोती 
है। 

४१७, (प्रश्न)--भाषर ण दोष किसे कद्दते हैं ? 
१७, (उत्तर)-जब दर्पण को भाँति मन शुद्ध दो | केवल 
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आत्मा झोर मन के वीच किसी संस्कार विशेष का आवरण 
मात्र शेष हो । इस दशा में सतोशुणों चासनायें विद्यमान रहती 
हैं प्रधात्‌ परोपकार या दान झादि का ध्यान रहना। 


१८: (प्रश्व) -मल् दोष के दुर फरने का कया उपाय है? 


१८. ( डर )-मल्र दोष के कारण भन प्रत्येक सम्य बुरी 
चासनाप्रों से परिपूर्ण रहता है। श्रतः सदा किसी न किसी शुभ: 
काय्ये में लिप्त रइना मल दोप कोदुर करने का साधन दोता हैं । 
क्योंकि ज्व मन झावश्यक तथा शुभ छृत्यों से कभी निश्चित 
दी न द्वोगा तो उसे धुरे विचारों ७ दोड़ाने का ध्यवसर ही केसे 
मिक्षेगा | अतभ्मज्ष दोष को दुए करने के लिये वेदोक्त कस्मे,. 
यज्ञ, दान, जप दिक हैं ? 


१६. ( प्रश्न )--विक्षेप दोष किस प्रकार दूर दो सकता दे रै 


१६. (उत्तर) --विक्षप दोप में मन चुत चश्चल और पत्य- 
न्त लोभीं तथा विषयी दो जाता है। ध्लके दुर ऋरने का उपाय 
ईश्वरोपामना ओर जगत के पदार्थों में दोप चुषद्धि कर के चराग्य 
उत्पन्न करना है। जब तक फिसी मलुष्ण में चेराग्य तथा उपासना 
करने क्लो शक्ति न हो तव तक उसकी चूतियों का निरोध नहीं 
हो सकता । 


२०. (धन) -- आवरण दोष दूर करने का क्या डपाय है ? 


२०. ,(उत्तर/-आवरण दोष कैवल्न वेद वेचा ओर शास््रोक्त 
युक्तियों से सिद्धि करके दिखाने वाले गुरु के उपदेश से दूर दो 
, सकता है। गुरू उयदेश आर खमाधि में मानसिक पत्यक्ष दोने 
के अतिरिक्त इसका अन्य उपाय नदी | है 
२१. ( प्रश्न )--आंज कल बहुत से लोग चेदाजुकूल कर्म 


.. [ ४३ ] 


ओर ईश्वरापासना करते हैं और गुर से उपदेश भी शदहदण करते 
हैं किन्तु डतके सन से दोष दुर नहीं हुये । 


२१ (उत्तर)-प्रथम तो लोग पश्मनियम कर करने से सफ- 
खता भाप नहीं फरते। दूसरे वद्युधा दिखाचे के लिये मन्दिशों 
झोर नदी के घाटों पर सन्धोपासनादि करते हैं। जिससे मन 
शान्त होने कीं ध्रपेश्षा ओर विक्षिप्त हो जाता है । 


२२ (प्रश्न)--नचीन वेदान्त ओर प्राचीन चेदान्त में मुक्त 
जआीवात्मा के स्वरूप में क्या भेद होता है ? 


२२. (उत्तर)--नचीन वचेदान्त तो जीव को ब्रह्म स्वरूप हो जाना 
चतल्ताता है और प्राचीन वेदान्त अ्रह्म रुपिता ध्यर्थात्‌ ब्रह्म के 
शुणणों का उउसें ञआआा जाना वत्तलाना है। दोनों का ब्रह्म स्वरूप 
होना तो हर प्रकार से सिद्धि है। किन्तु भेद केवल इतना है 
कि ध्राचोन मत में श्राननन्‍्द ग॒र्णा जीव में ब्रह्म सम्बन्ध से नेमि- 
'तिक श्राता है। ओर नवीन वेदान्त वाले जीच को स्वाभाविक 
ऋष से आनन्द स्वरूप मानते हैं ध्यर्थात्‌ आनन्द का श्रह्म से प्राप्त 
> के स्थान पर थे लोग इसे जीव का स्वाभाविक शुण मानेते 

| 

२३.(प्रशन)--प्राचीन चेदान्त में जीव ओर ब्रह्म का भेद दे 
घध्रपया अमेद ? 
२३.(उत्तर)-जीव और ब्रह्म का भेद है। जैसा कि लिखा 


कै न---- 
+ 


द्रासुपर्शा ससमुजा सखाया समान हृत्त परिषस्वजाते | 
तयोरन्य; पिप्पल स्वाद त्यनश्नन्नत्यों उमिचाकाशीति || 
इवेताश्वतरोपनिपद्‌ धण० ४म० ६।॥ 
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थे) एक दृत्त पर दो पश्ची वठे हैं। वे परस्पर पक दुसरे 
से मिले इये हें । उनमें परस्पर प्रेम भी है। एक तो उसमें से 
उस चुक्ष के फलों फो खाता है किन्तु दूसरा उसके फलों का' 
उपभोग नहीं फरता। यहाँ दो पक्षियों से तात्पर्य्थ जीव और 
ब्रह्म से है जो प्रकृति नामक उुक्ष पर निवास करते हैं। जीव 
प्रकृति के फल्नों को भोगता है किन्तु ब्रह्म उससे सर्वेथा प्यत्नग 
रहता है ।. 

२४.(नवचीन वेदान्ती)- इस श्रुति का ध्यथ यद्द नहीं | इसका 
तात्पय्ये यह है कि दो प्रकार के जीच प्रकृति में निचास करते 
हैं। एक घद्ध जीव हैं जो प्रकृति के फलों फो भोगते हैं ओर 
दूसरे मुक्त जीव हैं जो.प्रकति के फलों से नितान्त -अलग 
रहते हैं. 

२७, (सिद्धान्ती)-तुम्दारा यद्द कथन ठीफ नहीं है, क्‍योंकि 
श्वेताश्वतर में जद्दाँ पर यह श्रुति है, उससे पहले पक श्रुति 
ओर दी है, जिलमें तीन भ्न्र-अथात्‌ जोवात्मा, परसात्मा धह्यौर 
प्रकृति वतल्नायें हैं। इस श्रुति में उन्हीं जीचात्मा कौर परमात्मा 
से तात्पय्थे है । क्योंकि वहाँ भी दिखेलाया है कि ०क “पज़”? 
अरथात्‌ अंनादि ओर अज॑न्मा है जो प्रकृति के भोगों 
“को भोगता है, कौर दूसरा “श्यज्ञ” प्रकृति के भोगों 
से अलग रददता है। वहाँ "झाज? से तात्पर्य जीवात्मा 
परमात्मा - ओर प्रकृति ही से है। ऐसे हो इस श्रुति में दो 
पक्षियों से त त्पर्य्य जीव झोर ब्रह्म से है 

२५. (नवीन चेदान्ती)--दोनों श्रुतियों के दोनों पकार के 
आझथ सम्भव हैं, फिर वद्ध और मुक्त जीव न मानकर (जिसे 
बड़े २ पणिडतों ने माना है) वलात्‌ तुक्दारे कहने से जीघ ओर 
अह्म केसे मान लें ? 


प्‌श्श्त] 


. २४. (सिद्धान्ती)-म्रक्त प्रोर वद्ध दो अवचस्थायें हैं, जो 
साधनों से उत्पन्न होती हैं। इनको किसी प्रकार “हज” नहीं 
कह सकते | याद्‌ कहो जीच ध्यज है इसलिये वद्ध ओर मुक्त 
दो प्रकार के प्यज मान ललेगें, तो यद कहना सर्वेधा अयुक्त सड्भत 
है। क्‍योंकि बज होने को दशा में समस्त जीव एक पज 
में आजाते हैं।इनको ध्यज्ग २ करने घाली वद्ध ओर मुक्त 
आवस्धा प्यज्ञ नहीं है| प्यतएव अज्ञ मानने की दशा में ज़ीच 
ओर ब्रह्म ही मानना पड़ेगा झयोर इस भेद को श्युति ने भी 
स्थीफार किया है। जेसा फि:-- 


' शकोद्शी सर्वे भूतान्तरात्मा एक रूपम्बहुधा यः करोति। 
समात्मस्थ ये उतुपश्यन्ति धीरास्तेषां सुरंतर शाश्वतन्न तरेषाम्‌ ॥ 
कठोपनिपद्‌ दहल्ली £ | शुति १२। 


अर्थ-समस्त खंस्ार में व्यापक प्रत्येक जीवात्मा के कम्मों 
का दृष्ठा योर प्रकृति से जगत का रचने बाला ओझोर झोत्मा के 
भीतर भी स्थिर रहने घाला परमात्मा है। जो उसको मकति के 
' भीतर व्यापक देख्ता है, घही मुक्ति खुख को प्राप्त करता है । इस 
श्रुति में परमात्मा का पझआात्मा के भीतर उण्ापक होना दिखतलाया 
' है, जिससे जीवात्मा भौर परमात्मा में व्याप्य और व्यापक का 
सम्बन्ध दुआ | और भी श्रुति में लिखा है। 


नित्योडनित्या नाश्वेतनश्चेतनानामे को घहुनां यो 
विदधाति कामाम्त | तमात्मस्थे ये अलुपश्यन्ति घीरास्तेषां 


शान्ति; शाश्ती नेतरेपाम्‌ ॥| 
फठोपनिषद्‌ वल्ली ४ श्ुति १३॥ 
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अर्थ-वह परमात्मा. नित्य ज्ञीचात्मा ओर घरृति से भी 
नित्य है भ्ोर चेतन जीवात्मा से भी चेतन है | एक होकर बहुत 
लोगों को कर्मों का फल देता है श्र्थात्‌ श्रमेक जीवों की इच्छा 
पूर्ण करता है | उस श्रात्मा में व्यापक को जो लोग तेखते हैं 
उन्हीं फो चिरस्थापी सुख प्रात द्ोता है, भन्यों को नहीं । 


२६.(प्रश्न)--यदि जीवात्मा भी तित्य है श्रोर परमात्मा भी 
नित्प है ओर भक्ति भी नित्य है तो परमात्मा निर्त्यों में नित्य 
किल प्रकार कदला सकता है क्योंकि नित्य की उत्पक्ति न हो 
होने से छुख्य झौर गोण तो द्ोनदीं सकते । अ्रतःनित्यों में नित्य 
कहना ठीऋ नद्दी । ४. 


२६.(5त्त ()--जोवात्मा जन्म मश्ण झोौर वन्धन तथा मुक्ति 
को अवस्थाओं से सम्बन्ध रखता है। ध्यतः सूखे लोग उसका 
जन्म भी मान लेते हैं । किन्तु परमात्मा ऐसा नित्य हैं कि उसमें 
किली प्रशार का भी विकार नहीं द्ोता | और, प्रक्ृत' जगत की 
उत्पत्ति के काप्ण परिणामी धअर्थात्त्‌ परिवत्तन शोत्त है | ध्यतएतर 
खदा एक रख रहते धात्ला परमात्मा इन नित्य रहने वालों ओर 
दशा परिवर्तन करने वालों से भी नित्य है।ओर चेतनों में 
चेतन कद्दते से जीव भोर ब्रह्म का भेद्‌ भी स्पए रूप से धगर 
दोता है । 


२७. (प्रश्न)--जब कि जीव ओर प्रकति परिवर्तन शील हैं, 
तो बइ नित्य केसे कदला सकते हैं ? क्‍्योंक्रि कोई भी परिणामी 
पदार्थ नित्य नदीं हो सकता । विकार अनित्य में होते हैं, नित्य 
में नद्दों दोते 


२७, (डत्तरर-विकार छे प्रकारे के दोते हैं। (१) उप होना 
_ सरो प्रकृति और जोब उत्पन्न नहीं हुई । (२) बढ़ना सो थे रूप से 
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बढ़ते भी नहीं (३) एक ख्रीमा पर पहुँच कर घृद्धि क्रम का रु 
जाना (8) ध्याकार कोर रझूप में भेद पह ज्ञाना (४) घटना (६) 
'नाश होना | प्रकृति कोर जीव में इस प्रकार का कोई भी विकार 
नहीं दोता । न तो प्रकृति का एक परमाणा बढ़ सकता है और न- 
घट सकता है।.... | ह 


२८. (प्रक्ष)--उत्पन्न द्वोना अआदि बिकार हैं, यह बात तो 
: विवादास्पद है। इसका अभाव युक्ति केसे दो सकता है, क्योंकि . 
जब तक प्रकृति का नित्य होना सिद्धि नद्धोले, तब तक 
उसके विकारों का होना विवादास्पद है । भौर तुम ऊपर प्रकृति 
में परिवर्तनों का होना ओर जीवात्मा में न होना स्वीकार 
कर चुके द्वो | ध्यनणव प्रकृति के धअपरिणासी ओर .छे विकारों से 
शुन्य द्वोने में कोई थुक्ति नहीं | 


- शष. (उत्तर)--प्रत्येक प्रभेय तीन प्रकार ही का दवोता है। 
5-या तो वह नित्य द्वो या पअनित्य द्वी ग्रथवा पमिथ्या हो। श्यष 
यदि प्रकृति को नित्य न माना जाय और डसका अ्रस्तित्व होने 
से वद्द मिथ्या भी नहीं हे, तो यद विद्याद्‌ अआाचश्यक है कि 
अनित्य पदार्थ दूसरे की सहायता के आधीन होता है। उसको . 
प्रत्येक कारण की ध्यावश्यकता द्वोती है, क्योंकि बिना कारण 
के कोई काय्ये हो नहीं सकता | ध्यव विचारना यदद है कि प्रकृति 
का कारण कण है? फतिपय लोग कहेंगे कि प्रकृति का कारण 
ईश्वर है क्‍योंकि वही कारणों का कार्य है। किन्तु पर्ष 
होता है कि कर्ता कोन है ? क्‍योंकि कर्ता के विना कारण से 
कार्य्य का बनना सम्सव नहीं। यदि फद्दो ईश्वर दी कर्ता है; तो 
यद्द बात दो नहीं सकती | क्योंकि यदि इंश्वर को कारण मान 

लिया जाय, तो प्रकृति आदि के सारे विकार -€ तरोयुरात ) ' 
ईश्वर पर भी लागू होंगे क्योंकि कारण ही परिवर्तित होकर 
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कार्य्य रूप में प्रमर होता है। जब ईश्धर काग्या झ्मौर धकृति 
तथा समस्त संसार कार्य्य हे तो ईघचग में भी विकार ( तरायुर ) 
पाया ज़ायगा। इससे घह- स्व्रय नित्य नहीं ग्हेगा, क्योंकि 
कभी तो ईश्वर संसार का रूप अद्ण करता हे। कुछ लोग यदद 
कहेंगे कि दम पेसा नहीं मशनने कि परमात्मा ही सेसार के रूप 
में बदंत जाता है। परन्तु पेसा कहने वाले पग्मात्मा को 
कारया नहीं ठहर सकते। हाँ वद्द कर्ता झ्योग निर्माता दी 
सकता है। पनित्य के कर्ता प्मोर काग्य का नित्य होना 
श्रावश्यक है, क्योंकि जितने पढदा्थ घ्यनित्य हैं चद तो सब 
ध्यनित्य कदने से इस कोटि में प्यागये। ध्यव इसके कारणा का 
इससे भिन्न भ्र्थात्‌ नित्य दोना प्यावश्यक है। ध्यतपव प्रति 
को नित्य माने विना ईश्वर को नित्य स्थिर नहीं कर खकते। 
अह्म को नित्यों में तित्य कहने का तात्पय्य यह है कि बह स्वभा- 
चिक कर्ता है। उल्चका कोई शु॒ुवा नहीं वदलतता। प्रकृति और 
जीव के भौत्तर ईश्वर के ग॒ुगा विद्यमान हैं, परन्तु पामेश्वर में 
प्रकृति का कोई श॒ुण नहीं झोर न जीव का कोई गुण इसमें 
पाया जाता है । धमतरव यद्द नित्यों में नित्य हैं। ओर जितने भी 
जीव चेतन हैं चद् प्यव्पश् दोने से नाना पदार्थों का झ्ञान नहीं 
रखते | इस ज्ञान के ध्यभाव से उन्हें पूर्ण चेतन नहीं कद्द सकते। 
किन्तु ईश्वर सर्वज्ञ द्ोते से पूर्ण चेतन है शआर्थात्‌ चद प्रत्येक 
पदार्थ और शुणों का, पूरा पूरा शान रखता है। 


२६, (भधरद्धौ)-परभेश्वर प्ररति शझ्योर जीव के निर्माण की 
विधि ज्ञानता है अथवा नहीं ? 


२६. (उत्तर) “जो पदार्थ नित्य और तत्व स्वरुप ( मुफ़ग्द ) 
हों, उनका निर्माण फेसे हो सकता है। ध्योर जिसका ध्यभाव 
दी उसका अस्तित्व मानना मिथ्या शान दे जो ध्यह्यक् जीव में 
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तो सम्भव है, किन्तु सर्वश ईश्वर कभी मिथ्या शान में. नहीं 
फैँसता | आतपव चद्द प्रकृति शोर जीव फी निर्माण चिधि का 
अभाव जानता है क्योंकि उनको निर्माण विधि नहीं है । 


३०, ( प्रश्न )-जो प्रति ओर ज्ीच की निर्माण विधि नहीं 
जानता वह रर्चश फेसे द्वो सकता है| हि 


३०, (उत्तर)-श्ञान ज्ञेयका द्ोता है। और ध्यशेष ज्ेयका शान 
होने से ईशचर सर्वश्ष कहलाता है। जो छ्लेय है ही नहीं उसका 
| ध्यभाघ जानने से ईप्चर की सर्वाज्नता में किस प्रकार दोष ञआआसकता 
है? यदि किसी के प्रस्तित्व का उसे ज्ञान न हो, तो उसको 
*स्चे?” से प्रत्तग करने के कारगा ईशचर की सर्वशता में दोष 
चझासकता है | परन्तु अचस्तु को अचस्तु जानने से सर्वशता में 
दोष नहीं करा सकता । - - 


३१, (प्रश्न)-यदि $श्वर चेतनों में चेतन.द्र्थात्‌ -सर्वक्ष है, 
तो क्‍या वह सारे पदार्थों को एक ही काल में जानता है या भूत, 
अविष्यत्‌ प्लौर वर्तमान तीनों कालों में विद्यमान पदाथों को 


जानता है ? 


३१. (डत्तर)--इ्चर की दृष्टि में यद्ध तीन काल हैं ही नहीं 
क्योंकि काल का सम्बन्ध कार्य के साथ दोता है। ओर-जो 
कार्य्य नहीं, वह काल के यन्‍्धन से वयादर है । ध्र्थात्‌ ध्यनित्य 
बदार्थ के लिये ठो काल का बन्धन द्वो सकता है, परन्तु नित्य 
के लिये जिकाल में समान रहँने कारण कोई फाल लागू नहीं । 


३२. (प्रश्न)--अच्छा यदि ईश्वर सर्वेश है तो दम जो कुछ 
करते हैं, उसे भी ईश्वर जानता है अथवा नहीं ? यदि कद्दो 
जानता दे तो ईश्वरीय शान सत्यद्दोने से उन कार्यों का उसी 
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अकार द्वोना श्रावश्यक है। फिर दम कसम करने में स्वतन्त्र 
कैसे हो सकते हैं ? ओर जब दम स्व॒तन्त्र नहीं तो दर्मे पाप भोर 
पुणय का फन्त ध्र्थात्‌ दशडादि किल प्रकार दो सकता है क्‍योंकि 
हमने त्तो ईएचर के सत्यश्ञान से विवश दोकर ही कमे किया है ? 
३२. (उत्तर-ईश्वर के सम्बन्ध में इस प्रकार की कुतक 
करना सू्खता है | क्योंकि जो होकर न रहे चद सूतकाल ओर 
जो न द्वोफ़र दोवे, चद भविष्यत्‌ फाल कदकाता दै) क्या रेश्वर 
को कोई शान होकर नहीं रहता अथवा न होकर द्वोता है ? इस 
लिये ईश्चर फा शान सदा एक रस अखणिडत वर्तमान रहता है। 
'खूत भविष्यत्‌ जीवों के लिये हैं न कि ईश्वर के लिये । हाँ जोरयो 
के कर्म की अपेक्षा से त्रिकालछता ईश्वर में हैं स्वतः नदीं जसा 
स्वतन्त्रता से जीव फर्म फरता है, वेसा ही सर्वेज्ता से ई चर 
जानता है ओर जैसा ईश्वर ज्ञानता है चेसा जीव करता है, 
अथात्‌ भूत, भविष्यत्‌, और वर्तमान के ज्ञान ओर कर्मो के 
फल्न देने में ईश्चर स्वतन्त्र योर जीव फिश्वित्‌ वर्तमान शोर 
कर्म करने में स्वतन्त्र है इश्चर का ध्यनादि शान दोने से जेसा 
कर्म का शान हे वेखा ही दराड देने का भी शान ध्यनादि है। दोनों 
ज्ञान उसके सत्य हें।कपा कर्म जान सच्चा ओर दराड शान 
मिथ्पा कसी हो सकता है? इसलिये इसमें कोई दोण नहीं 
आाता। श > 
शोर उपरोक्त दोनों श्रुतियों से जीच बह्म का भेद स्पष्ट है। 
३३. (प्रश्न) --जीच शरीर के क्रिखी पक स्थान विशेष में 
रहता है या समस्त शरीर में ? ह 
दे३. (उत्तर)--जीचात्मा शब्द से द्वी उसका समस्त 


शरीर में रहना पाया जाता है, क्योंकि “आत्मा” शब्द व्यापक 
के लिये धयाता दे । 
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३७. (प्रश्न)--यदि्‌ श्ात्मा को एक स्थान विशेष में रहने 
चाला मानें, क्योंकि वद अर है. तो न त्तो नाना होने से बंद 
विभु दो रूकता है झोरन निराकार होने से मध्यम परिमाण 
चाजा होलकता है। 


३४. (उत्तर)-यदि श्रात्मा को अशा माना जाय, तो पर मात्मा 
को भी परिमित मानने में कोई दोष न होंगा। जगत में व्यापक 
द्वोने से दद् पःम्रात्मा कद्दत्ञाता है औरं शरोर में व्यापक दोने 
से यद जीवात्मा कददलाता है | ओर जिस श्र॒ति में श्वेतकेतु को 
यह दिखलाया गया दे कि जीव जव शरीर के पक भाग को 
च्याग देता है तो वद शुष्क दो जाता ; जब दूसरे भाग फो छोड़ ता 
है, तब चद भी शुष्क दोजाता है ; जब तीखरे भाश को छोड़ देता 
है, तब तंखरे की भी यदी दशा होती है; और जब खारे शरीर 
को छोड़ता है, तब सारा शरोर सूख जाता है |- चचाँ यदि 
जीवात्मा , भरा दोता, तो वद शरीर के एक स्थान विशेष में 
रहता | और इस दशा में दूसरे स्थान से उसका सम्बन्ध दी 
कया था, जिसे वद्द छोड़ देता । हे 


३५, (प्रश्न)--बहुत से लोग जीव को प्र मानते हैं। और 
'उपनिषद्‌ में भी लिछा हैं;-- 


बालाग्रशत भागस्य शतप्र कव्पितस्यथ च | 
श्वेताशच० ध्यू० ४ । ६ इत्यादि 
अथात्‌ बाल के अम्नसाग के लें भाग का भी शतांश यदि 
- कदिपत किया जाय, तो भी जीव का-स्वरूप समझ में नहीं 
झासकता है | इस श्रुति से जीव का प्रण दोना स्पष्ट दे।. - 
३४५. (उत्तर)-यद्द श्रुति जीव का भरए द्दोना प्रगट नददीं 
करती, वरन उसके सूक्म दोने को बतलाती है। ध्यथात्‌ ज्ञीवात्मा 


[ ६३ ] 


इतना सूक्ष्म है कि बान्न के दश सहस्तवें भाग के समान मी 
उसकी श्माऊति नहीं है । एसी से चद निराफार है । 


३६, (प्रश्)-यद्द श्रुति तो जीव के प्मण दाने का प्रमाण 
है। तुम्दारा यद्द उपरोक्त कथन केचल फलल्‍पना मात्र है, क्योंकि 
यदि ज्ञीध को अर न माना जाय, तो श्वश्यमेव सर्व्यापक 
माचना पड़ेगा। किन्तु मध्यम परिमाण चाज़ा अथात पक 
श्र में रहने चाला तो किसी प्रकार मान नहीं सकते | जहाँ 
तक चिचार किया जा सकता है उससे स्पए पता मिक्षता दे कि 
एक शरीर के वरायर जीवात्मा मानने से तो उत्तर्मे घटना बढ़ना 
बला रहेगा। जब जीवात्मा द्वाथी के शरीर में जायगा, तो बड़ा 
होना पड़ेगा और जब च्यूँदी कर शरोर में जायगा, ता खुकुड़ना 
पड़ेगा | भोर जो श्रुति तुमने छान्दोग्य फ्री सामने रकखी दे कि 
जीव शरीर के जिस ध्ज्ञ को त्याग देता है, चद सूख जाता है 
झोर जव सारे शरीर की स्याग देता है, तो सारा शरीर 
सूत्र ,जाता है...इत्यादि। इसका तात्पर्य यद नहीं है कि 
जीव किसी ध्यज्ष से याहर निकत्न जाता है, प्रत्युत उसके 
'अमभिमान को छोड़ देता है। क्योंकि जीवात्मा को पक 
शरीर में प्रत्येंफ स्थान पर चिच्रमान सानने से उन श्रुतियों 
के खांथ विसघ भाता है जहाँ झ्रात्मा को प्यरणत माना है | इसके - 
अतिस्च्ति भर और सर्व व्यापक मानने से भी उसमें विरोध 
'पड़ता है। ध्रत्एव जदाँ श्रुति आत्मा को सर्च व्यापक बतलातो 
'है चहाँ परमात्मा भोर जहाँ प्र बतलाती दे ब्दा जीचत्मा 
क्ेने से विरोध मिट जाता है। परन्तु जब समस्त शारीर में 
मानते हैं, तो विरोध दूर नहीं दोता | + 


३६. (उत्तर)-श्वुति का प्रथे तो जोच को सूबष्म दी बतजाता 
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है क्‍योंकि जदाँ परमत्मा के लिए ध्यणछु शब्द आया है चहाँ 
उसका तात्पर्य भी सूक्ष्म ही है । जैसा इस श्वृति में चतत्ताया है:-- 


अणो रणीयान महतो महीयान... है 
ह इत्यादि ! श्वेताइंध धर ० ३० मं ०२०॥ 


आर्थात बद ध्णाक्रों से भी शरण है ओर मदान्‌ से सी मद्दान 
है अवब अशा परिसमाण मानने से बिना कारण विरोध पड़ जाता 
है। यहाँ धयया का अथ सूक्ष्म है ध्मर्थात्‌ परमात्मा सब प्यसुनओं 
से भी छोटा भर्थात्‌ सूक्ष्म है। झभोर मद्दान से भी भद्दान्‌ धर्थात्‌ 
सर्व व्यापक है । ऐसे दी जीचात्मा को समक्तनना चाहिये कि चद्द 
खुक्ष्म और सारे शरीर में व्यापक है। जो लोग,जीचात्मा को विभ्ु 
मानते हैं वे केवल जीचात्मा ओर परमात्मा को- एफ सिद्ध करने 
के क्षिए ऐसा मानते हैं। परन्तु डुः्ल सुख को व्यचंस्था से 
ज्ीवात्मा प्रभेक घोर ब्रह्म से मिन्न ज्ञात होते हैं। और जीच अहम 
के गुणों के प्रमेद से भी ऐला दी शात द्वोता है | झव रहा बढ़ना 
आर घटना, सो संयोगज प्यौर साकार पदाथे के लिए तो दोष 
दो सकता है, किन्तु निराकार के लिए क्रिस्री प्रकांर का भी 
दोप उत्पन्न नहीं करता है; क्योंकि दीपक के प्रकाश को यदि 
एक लोटे में वन्‍्द कर दिया जाय, तो उसका आकार घैसा दी 
* होगा ; और यदि घड़े में रद क्रिया जाय, तो उसका रुप भी 
बैला ही दोगा ; और यदि कोठरी में हो, तो उसका (प्रकाश का) 
रूप बेला होगा। इन तीनों अवस्थाहओं में प्रकाशके रद्दने के स्थनों 
में भेद दो गया है, प्रकाश ज्यों का त्यों रहा। इसी प्रकार 
ज्ञीवांत्मा की भी दशा है, कि घद किसी भी शेर में रहे, उस 
में कुछ भी प्मन्तर नहीं झयेगा शोर चद्द उसी शरीर में व्याप्त 
द्ोफर रदेगा। झोए यद् समकना कि छात्दोग्य की क्षुति में जददाँ. . 
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किसी ध्यक्ग को जीवात्मा से छोड़ दिये जाने पर सूख जाना 
'बलिग्बा है, रहा श्रति का ८द हाथ नहीं कि वह शआात्ण शरोश' 
के उल् प्यक से लग इज ता है, परश्च उसका अभिमान छोड़ 
देता है, सर्वधा मिथ्वा है | क्‍योंकि क्ीयात्मा खुपुप्ति की झवस्था 
में शरीर का धभिमान छोड़ता है । यदि फ्रेचल जीवात्मा के 
अमभिमान छोड़ देने से ही सुत्यु दाता भथवा भध्न्नु सुख जाते, तो: 
सुषुप्ति का नाम दी खुत्यु हा जाता। दूसरे जीवन मुक्त का भी 
शरार का अमभिमान नर्दी द्वोता, तो उस मी मस्त समसतनाः 
चाहिये, इसी प्रकार के ओर भी वदुत से दोष हे जे इस बात 
की स्पष्ट करते हैँ । इसके धतिरिक्त जब श्रति ने स्पए शब्दों में 
यह दिखला दिया कि जीव के अलग दो ज्ञाते से यद शरीर 
मर जाता ४ जीव नहीं मरता तो इससे जीव का खारे शरार में 
व्यापक होना ओर पक भध्यक्ल विशेष को छोड देने से उसका 
सूख जाना द्वी लिद्धि हा है । मं 
३६७. (प्रश्न)--यदि जीवात्मा को किसी शरीर के प्रत्येक 
स्थान में व्यापक माना जाय, तो जिस समय शरीर वाप्क 
घर कार्टेंगे तो जीव कर जाना चाहिये प'न्‍्तु बतलाया यह गया 
है कि जीवात्मा को शस्त्र कार नहीं सकते। ज्ञेखा कि महात्मा 
ऊूष्ण ने गीता में लिखा है :-- 


नने छिन्दन्ति शत्राशि, नने ददति पावकः | 

न चेने ल्केदयन्त्यापा, न शापयति मारुतः || 
श्रीमद्धगचद्नोता अझ० २ श्लो० २३ 
अर्थात्‌ इस जीव को न तो शख्त्र काट सकते हैं; न आग 


अंजो सकती है, ध्योर नहीं उसे पानो गला सकता है और न 
बायु छुखा सकता है। इस प्रकार जीवात्मा का घटना सम्भव 


ऊ 
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नदों | अतः यातो जीवःत्मा को सर्वव्यापक मानना चाहिये ( जेखे 


संवेब्यपक आकाश किसी भाँति. घट नहीं सकता ) या ध्यरए 
मानना चहिये। नहीं तो जीवात्मा कर झवश्य जायगणा ) | 


ऐे७. (उत्तर )-यद शकह्ला भी ठीक नहीं कि शरीर के किली 
झड़ विशेष के कटने से जीवात्मा भी कट- ज्ञायगा। क्योंकि 
जिस घर में प्रकाश होता है, यदि उसमें कोई परदा डाल दिया 
जाय तो चद्द प्रकाश डखसे कट नहीं ज्ञायगा, किन्तु इस प्रकार दृट 
आयेगा । ऐसे द्वी जीवात्मा कटता नहीं, प्रत्युत इस प्रकार हट 
आता है। 


* ३८, ( प्रश्न )-प्रकाश गुण है ओर जीवात्मा द्ृब्य है । गुण 
आपने गुणी को त्याग कर धज्नग नहीं रह सकता | ध्यतः प्रकाश 
 भरदा के उस शोर नहीं झआाता, घरन भपने गुणी की शोर हद 
अता है| परन्तु जीवात्मा तो किसी का भी शुण नहीं, चद 
केसे हट अयेगा ? है 


ज८, (छत्तर)-प्रकाश निराकार है आर जीवभी निराकार है। 
जिस प्रकार निराकार ध्याकाश ध्रकाशादि करते झोर घटते नहीं 
इसी प्रकार जीवात्मा भी कटंता ओर घटता नहीं । जिस प्रकार 
अभकाण अपने गुणी दीपक की ओर चला ह्याता है, ऐसे ही 
जीचात्मा अपने गहने के स्थान शरीर की ओर दृट घध्याता है। 
जैसे दीपक ओर प्रकाश में ग्रुणा और गशुणणी का सम्बन्ध है, ऐसे 
ही जीवचात्मा अओरोर शरीर में -वब्याप्य व्यापक का सम्श्न्ध है। 
झथवा कर्म्म सम्बन्ध से आधार और आधेय की व्याप्ति है। 
जिसप्रकार गशुगाका आधार शुणी है, उसी प्रकार व्यापक का 


चाधार व्याप्य है। 
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३६. ( प्रश्न )-जीच तह्म का भेद मानना ठीक नहीं, क्योंकि 
पक शरीर में दो चेतन नहीं रद सकते । परमात्मा के सवेब्यापक 
होने से वद्द प्रत्येक शरीर में आवश्य दी विद्यमान होगा। शोर 
यदि जीवान्मा भी व्यापक माना जावे, तो दोनों में क्‍या 
सम्बन्धद्वोगा ४ 


३६ ( उत्तर )-जोबात्मा भोर परमात्मा दोनों प्रत्येक शरोर 
में रहते हैं प्रोर उनमें व्याप्य व्यापक पा सम्बन्ध है धर्थात्‌ 
परमात्मा जीवबात्मा के भीतर बाहर सब झोर विद्यप्तान है। 
यद्यपि जीवात्मा सूक्ष्म है किन्तु चद प्रति की अपेक्षा से. नहीं 
तो पग्मात्मा की अपेक्षा वद्द स्थूल् है ध्मतः स्थृत्त के भोतर 
सूक्ष्म रह सकता है। ऐसे दी जीवात्मा के सीतर परमात्मा 
रदते हैं। और यथी फरण दे कि जब जीवात्मा वाह्य विषयों से 
पिरक्त' होकर भीतर की प्लोर ध्यान करता है, तो उसे पश्यानन्द 
आप्त होश है। समाधि कोर सुपुप्ति की अवस्था इस बात की 
साध्ठी है यद्दि जीचात्मा के भीतर परमात्मा न द्वाता, तो छपुप्ति 
अचस्था में दुख को विनाश करने वाला कोन द्वोता । क्योंकि 
यह तो सर्वेसम्मत सिद्धान्त है कि कारण के ध्यभाव में कोई 
काय्ये हो नहीं सकता और नहीं विरुद्ध -शक्ति बिना किसी 
का नाश द्वो सकता है। प्ब दिन भर के कए से जो जीवात्मा 
का मन चश्चज्ष झोर शरीर पीड़ित होता है, उसके दूर करने 
का क्या कारण होगा £ इसलिये दुख का प्रिरोधी ध्यानन्द है| 
जब तक घ्यानन्द न प्यावे, दुख दूर ही नद्दों होसकता | झोर 
ध्ानन्द परमात्मा का गुण है, घद परमात्मा के झयतिरिक्त किसी 
धन्य से प्राप्त नदीं होता | ध्यतएवच जब जीच बाह्य सम्बन्धों और 
ऋणड़ों को छोड़ कर अन्तरात्मा में न्वीन होता है, तब परमात्मा 
के गुण आनन्द के प्राप्त दोने से उसके समस्त डुस्त दुर दोजाते 
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'हैं। औौर जब तक वह परमात्मा की ओर नहीं लगता तब्र-तक 


डुख बढ़ता द्वी जाता है । » 


४० (प्रश्न)--दो निराकार पदाथों में स्थूत्त ओर सूक्ष्म की 
'निस्वत केसे स्थिर हो सकती हैं ? यद्द निबस्त तो संयोग से बने 
हुये पदथों में होती है ।. जबकि जीवात्मा सूक्ष्म है तो उसकी 
भीतर ओर बाद दो सीमायें हो नहीं सकती । झोर जिसमें इस 
अकार की सीमायें ड्ोंगी वह संयोगज होगा | जिसका सीसर 
ओर यादर हो न द्वो उनमें कोई किल प्रकार रद सकता है ? 

४०. (७त्तर)-वायु और श्ाकाश दोनों ही निराकार हैं। 
'किनन्‍्तु वायु की ध्यपेत्ता आकाश सूक्ष्म है और बह सर्वेव्यापक है 
इसी प्रकार जीचात्मा की भपेक्षा परमात्मा सूक्ष्म है। जिस प्रकार 
चायु किसी ध्यवस्था में भी आकाश से भिन्न नहीं दो सकता इसी 
अ्कार जञीवात्मा किसी विधि पथ्सात्मा से भिन्न नहीं हो सकता 
जिस प्रकार वायु और आकाश दो भिन्न २ पदार्थ हैं उसी प्रकार 
ज्ञोवात्मा और परमात्मा भी मिन्न २ हैं। परमात्मा अनन्दस्वरूष 
है किन्तु जीवात्मा आनस्द्‌ से शुन्य है ओर उसी ध्यानन्द को 
कामना होती है । - 


४१. (प्रश्न)--जीवात्मा भी ध्यानन्द स्वरुप है. किन्तु ग्रक्धि 
से भूल कर अपने को ध्मानन्द स्वरूप नद्ीं जानता । 


७१. (उत्तर) --जीवान्मा सत्‌ चित स्वरूप है ध्यानन्द स्वख्य 
नहीं | यदि श्मानन्द स्वरूप होता तो बसे श्ाननद की इच्छा वी 
न द्ोतो | क्‍योंकि इच्छा ध्प्राप्त ओर इष्ट पदाथे की दवोती है । 
यदि जीव को आनन्द प्राप्त द्वोता या वद्द इसके किये लासवायक 
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, न होता त्तो उसकी दृज्छादी न होती परन्तु जीवात्मा को झानन्द्‌ 
धराप्त नहीं है इसी लिये उसकी इच्छा द्वोठी है । 


४२. (प्रश्न)-जों जस्तु भ्रप्राप्त ही उलतका धान नहीं होता । 
ओर जिसका शान न॑ हो उसकी इच्छा नदीं होती । क्योंकि 
किसी चस्तु को छुख् का साधन समझकर उत्तफी ,भ्राप्ति 
लिये प्रयल का नाम इच्छ' है। ध्यतः ध्यानन्द की इच्छा का होता 
ही वतलाता है कि जीव को आनन्द प्राप्त है, ओर ज्ञान के न 
दोनते से इच्छा करता है | जसे कम्तूरी स्तग अपने पेट में कस्तूरो 
की सुगन्ध फो न पदचान कर उपकी इच्छा में दोड़ता २ मर 
जाता है। इसी प्रकार जोबात्मा भो पग्रानन्‍्द की एनछा करता 
है। परन्तु वास्तव में आनन्द उसके स्वरूप में दी है । 


8२, (उत्त-)-जो जिसका स्वरूप दे। चद्द उसे क्रिसी दशा 
में भी प्रपने से मिन्न नहीं प्रतीत दोता, सिन्‍्तु वाह्ययदाथे जो 
किसी कारंगा विशेष से प्राप्त होता है, चद उस कारया के पअतग 
दो जाने से ध्यल्ग दो जाता है | यदि चद जीच के लिये खुस् देने 
बाता होता दे तो उतरी पुतः प्राप्ति की इच्छा दं'तो दे । यदि 
दुख देने बाता दीता है, ता ड नसे घृणा दोती है । ध्यतः स्वरूप 
से सिन्न पदाथे में ही इच्छा दो सझतो है। स्वरूप की इच्छ्‌ 
नदीं दो सकतो, क्योंकि चद दृर समय प्राप्त है। 


8३. (प्रश्न)--जैसे क्रिसोझारोग्य मनुष्य को कोई रोग हो 
जाय, तो घद प्रत्येक समय ध्यारोग्पता क्री इच्छा करता है । ध्यव 
यहं आरोग्यता फोई चाहापदार्थ नहीं, प्रत्युत मनुष्य फा स्वाभाविक 
शुण है, जिसे रोग ने दबा लिया दे । ओर जब शोपधि के कारण 
रोग दूर हो जायगा, तो ढसका स्वाभाविक गुण फिर पगट हो 


ञ् 
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ज्ञायगा। - ऐसे ही जीव पध्यानन्द स्वरूप है | मिथ्या ज्ञान के दोने 
से आनन्द से अलग दो जाता हे शर्थात्‌ वह आनन्द का शान 
चूत जाता है। जब तत्व छान से मसथ्या ज्ञान का नाश दो जाता 
है, तो फिर वही आनन्द स्वरुप दो ज्ञाता है। 


४३. (उत्तर) -श्रोग्यता जीचात्मा और शरीर के सम्बन्ध 
पश्चात्‌ होती है अर्थात्‌ जब शरीर में जीव झाता है, तब दी 
आरोग्यता प्राप्त दोती है। श्रतप॒व वद जीव का रवाभाविक ग्रुण 
नहीं | जिख समय जोच को शरोर ठीक मिलता है, तो उससे 
चद अपनी धझमीए सिद्धि की आझोर चत्रने का प्रयत्न करता है | 
_ थदि शरीर में कोई दोप आजाता है तो उसझे कार्मों में काचट 

दोती है | पहले शारीरिक झआरोग्यता का जीवात्मा ने अन्युभव 
किया है इसीलिये उसकी इच्छा होती है। परन्तु शारंरिक 
आरोग्यता भी जीच को शरीर के कारण दी प्राप्त हुई, ओर 
यदी कारण है कि उसकी इच्छा द्वोती है । 

४७. (प्रश्ती--यदि परमात्मा को जोचात्मा के भीतर व्यापक 
साना ज्ञाय तो झ्माननन्‍्द्‌ भी परमात्मा का शुण द्वोने से जीवात्मा 
में सदा ग्देंगा | और जो चस्तु सदा रहे, चद्द उसका स्वाभाविक 


गुण दोती है | अतः आनन्द जीव का भी स्वाभाविक श॒ुण है। - 


४४. (उत्तर।---जव जीव परमात्मा के साथ सम्बन्ध उत्पन्न 
करता है उल् समय उसे प्ानन्दृप्राप्त होता हेओर जब प्रग्मात्मा 
से ध्यलग दो जाता है, तूब उसे छुल होता है | जिस प्रकार एक 
कीट के सुख में चाचल हो भौर चद्र “मिश्री 'के डत्ते पर बैठा हो 
तो उसे मिश्री का आनन्द महीं अआयेगा। क्‍योंकि रसा स्वादन 
करने की इन्द्रिय ध्र्थात्‌ रसना का सम्बन्ध चावल से दे। और 
जिस आनन्द का सस्वन्ध मिश्री से हे उसे ग्ृदण करने की शक्ति 
नहीं प ५; 
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४४. (प्रश्न--जीवात्मा और- परमात्मा का व्याप्य, व्यापक 
आव सम्पन्‍ध तुम नित्य मानते हो, आ्रतण्च उनका सम्दन्ध बना 
रहता है। जब सम्बन्ध सदा रहेगा तो उभका श्ानन्द सदा 
मिलना चाहिये | शोर जोवात्मा का जब नित्य सम्बन्ध है तो 
उच्तका निकट होना ओर दुर होना कठिन दी नहीं प्रत्युत भ्सम्भव 
है। जब कि जीवात्मा और परमात्मा का सम्बन्ध व्याप्य व्यापक 
का है, तो परमात्मा के गुण धयानन्द का जीव में सदा रहना 

. सिद्धि है । 


४५. (उत्तर)--चेतन का सम्बन्ध जब तक ज्ञान से न हो तद तक 
वह सम्पन्ध नहों कहलाता | जेसे. रघुप्ति अवस्था में जीवत्मा 
इस शरीर में रद्दता है, परन्तु चह उसके ढुख छुख को अनुमव 
नहीं करता | यद्यपि ज्ञीवात्मा शोर परमात्मा में- देश और का 
का भन्तर नहीं, धर्थात्‌ जव से पंग्मात्मा है तब से जीधात्मा है, 
दोनों में से कोई नवीन उत्पन्न नहीं प्रत्युत दोनों ध्यना दि हैं ' आर 

“जिस देश में जीवात्मा रहता है उस्री में परमात्मा भो रहता है । 
अतपवच देश का सी भेद नहीं, परन्तु जीबात्मा को अह्पज्षना के 
कारण ब्रह्मस्वरूप का घथाये ज्ञान नहीं होता। और शान के न होने 
से जीव त्ह्म के आन+द का अजुभव नहीं करता ओर जब ब्रह्म 
का ज्ञात दो जाता है, तब डसका आनन्द सी अुभव में आता है। 


, » ४३- (मश्न)-चेतन जीवात्मा किसी काल में भी अपने शुण 
ध्यर्थांत्‌ ज्ञान से भिन्न नहीं दो सकता है। आतः उसको पत्येक 
खमय में अह्म शान होना चाहिये। यदि कहो जीव ओर ब्रह्म के 
मध्य किसी प्रकार का आवरण है तो यह सम्भव नही क्योंकि 
ऐसी दशा में ब्रह्म सर्वव्यापक नहीं हो सकता । 
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» ७४६, (उत्तर)!--जीवात्मा चेत्तन है परनत सर्चक् नहीं है | झतः 
यह आवश्यक नहीं कि उसे सब पदार्थों का ज्ञान रहे | आर 
- जो यद्द लिखा है फ्रि जीवात्मा के भीतर जब परमात्मा रद्दता है 
तो वद डसे केसे नहीं जानता, इसका उत्तर यह है कि जिस 
भकार नेत्र में सुरमा होता है। ध्योर नेज उसे नहीं देख सलफता | 
जो जेत्र सारी चस्तुशं को देखता है. वह अपने समीपचर्ती छुरमा 
को, जिससे नेत्नों की कुछ भी दूरी नहीं, नहीं देख सकता | नेत्र 
आर छुरमा के बीच कोई ध्यावचरण भी नहीं होता ) प्रत्युत यद्द 
विचार कि जब तक ज्ञीच और ब्रह्म के .बीच फोई आवरण न 
मान लिया जाय, तव तक जीव को ब्रह्म का ज्ञान प्रत्येक काल" 
में होना चाहिये, ठीक नहीं । ष्योकि पर्तमान पदार्थों का ज्ञान 
न दोने के कारण छे होते हैं, केवल्लआवरण का दोना ही उसका 
कारण नहीं । 


४७. (प्रश्न)--चद छे कोन से कारण हैं जिनके कारण वर्तमान 
चस्तु का शान नहीं दोता ओर जीव अह्म के बीच उनमें से कौन 
सा कारण दे। 


४७. (इच्तर)- (१) जो चसरुतु नेत्र के धत्यन्त सःप्षकट हो, 
वद दिखाई नहीं पड़ती | जैसे नेत्र में लगा इआ खुरमा। (२) 
चद्द वस्तु जो अत्यन्त दुर हो, देस्त नहीं पड़ती | जैसे यहाँ से 
जाहोर की वर्तमान वस्तुओं का ज्ञान जद्दीं होता। (३) जो वस्तु 
अत्यन्त सूक्ष्म हो, चद्द भी दष्टिगोचर नहीं होती । जैसे परमाणु । 
(७) चद वस्तु जो वहुत.बड़ी दो पूरी २ देखी नहीं जासकती। 
जैसे दिमालय पर्वत (४) डस वस्तु ओर नेत्र के वीच कोई ध्याचरण 
दो। (६) जब इन्द्रिय अर्थात्‌ नेत्र में कोई दोप आज्राता है, तो 
उस्र सम्रय विद्यमातर चस्तु का भी ज्ञान नहीं दोता। 
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थ्रहा जीबात्मा के अत्यन्त निऋट दे अर्थात्‌ उसके भीतर 
याहर प्रत्येक स्थान पर चिद्यमान है । पध्रतएव उसे जीव नहीं देख 
सकता ! 2 


४८. (प्रशन)- यदि ग्रत्यन्त निकट दवोने से जीवात्मा ब्रह्म 
फो नहीं देख सकता, नो किसी दणा में भी श्रह्मजान न होगा । 
ओर ब्रह्महान के अमाव में कदापि आनन्द प्राप्त ही न होगा। 
तो जींच हो झाननद की इच्छा का्नाड्यर्थ है. क्प्रोंकि उल्की 
प्राप्ति प्रसम्भव है। * 


४८. (उत्तर)--जसे नेन्न अपने ध्रन्यन्त निकट चर्ती सुरमा 
फो नहीं देन सकता, किन्तु उत्के देखने का एक उपाय है; 
अर्थात्त्‌ दर्पण में नेत्र अपने स्वरूप को देखता है तब उसे खुस्मा 
भी देख पड़ता है । इसी प्रकार जय शुद्ध मन के दर्पण में जीवात्मा 
घपने स्वरुप धर्थात्‌ लत्‌ चिते को देखता दे तो उसे सबश्थिदानन्द 
परमात्मा का भी शान होता है, जिससे आनन्द फी धाप्ति दोतो 
है। यदि नेच अपना स्वरूप दशनाथ दर्पण का प्रयोग न करें, तो 
डसे अपने निरूट चर्ती छुर्मा का शान नहीं दो सकता । इसी 
प्रकार यदि जीव अपने स्वरूप की न ज्ञाने तो परमात्मा को भी 
नहीं जान सकता झौर न उसे पझानन्द ही भाप्त होता है | 


४६. (प्रश्न)-नेत्र और छुरमा दे! साकार पदार्थ हैं। ध्यतः 
उनका प्रतिविम्ब दर्पण में पड़ता है झोरघद दिखाई पड़ते हैं । 
परन्तु जीच भोर ब्रह्म तो निराकार हैं उनके गुणों फा प्रतिविस्य 
किसी प्रकार नहीं पड़ सकता | ज़ब उनका प्रतित्रिम्ष न छुप्मा, 
ते दिखाई भी न ईंगे। 


[ ७३ ] 


४६.(उत्तर)--वायु भर उष्णाता दोनों निराकार हैं | उनका 
प्रतिविस्त्र त्वचा पर पड़ता है, जिससे उनकी उष्णता आदि का 
चोध द्वोताहै | प्रतिविस्त्र पड़ने के लिये साकार निराकार की 
विशेष झ्ावश्यकता नहीं, चरन खान्‍्त ओर परिमाण होने से 
पदाथे अनचुमव किये जाने योग्य द्वोता है । न्‍ 


५०. (प्रश्न) --भतिविश्य का यह अर्थ तुम ने कहाँ से लिया 


, क्योंकि उप्ण भोर शीत्त चायु का त्वया से स्पर्श दोता है प्रतिविम्ब 


जहीं पड़ता । प्रतिविस्व का पड़ना तो यह है कि पदार्थ अपने 
स्थान पर स्थिर रदे शोर डसका प्रतिविम्व दूसरे पदांथ में प्रतीत 
हो । यदि पदार्थ स्वयं, चल कर उससे स्पश करे शोर उल्चका 
प्रभाव प्रतीत द्वो तो, उसे प्रतिविम्ब नहीं कहेंगे, क्योंकि वहाँ 
यदार्थ स्वयं चल्ना गया। - 


५०,(उत्तर)-प्रतिविम्द का धथ यद्द है कि किसी अन्य 
पदार्थ में डसके गुणों का प्रगट दोना श्रथवा पाया जाना। जेसे 
दरपंण में मल्ुष्य की आकृति विद्यमान न थी, जब मलुष्य 
दर्षण के निकट गया, तो उसमें उसकी आकृति दिखाई पड़ी। 
ध्यव प्रएन यह है कि क्या वह आकृति मनुष्य.के. शरोर से उठ 
फर दर्पण में प्रवेश कर गई ? या यदि कद्दी कि दर्पण में उत्पन्न 


। हुई तो मनुष्य के शरीर प्रकाश के विना भी उंत्पन्न द्वो सकती दे । 


किन्तु जद्दाँ प्रकाश न दो वदाँ प्रतिविस्ष प्रतीत नहीं. होता | अतः 
ज्ञात हुआ कि सूर्य्य की किरणें उस आकृति को दर्पेण में 
लेजञाती हैं और उसी से प्रतिविम्ब प्रतीत द्वोता है । - 

५१. (प्रश्न)-सूर््य फी,किरणों-अत्येक वस्तु पर पड़ती है । 
ध्त्तः प्रत्येक वस्तु में प्रतिविम्ब देख पड़ना चाहिये। किन्तु ऐसा 
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नहीं है, पूत्युत पूनित्रिम्व केवल स्वच्छ दर्गग या जल में देख 
पड़ता है इससे ज्ञात होता दे क्र प्रतिदिम्ध स्वच्छ वस्तु में 
भीवर दी देख पड़ता है। झौर प्रन्धकार में प्रतिविम्ध इश्त लिये 
दिखाई नी पड़ता कि उस समय नेत्र देख नहीं सफ्ते। ओर 
यह पहले द्वी फद्दा गया है कि इन्द्रिय दोष से वर्तमान पदाथ मेरे 
दशिगोचर नहीं दोते। है 

४१,(उप्तरा-यदि यह मान लिया जाय ,कि अन्धकार में 
नेत्र की घ्रसमर्णता के कार्ण “प्रतिधिम्ध देख नहीं पहता; तो 
दर्पणादि स्वच्छ पदार्थों के अतिग्क्ति "अन्य पदार्थों में भी प्रति- 
चिस्य पड़ता है, किन्तु उन पदार्थों के मत्विन होने से नेत्र डसे 
देखने में ध्समर्थ हैं। क्‍योंकि प्रतिचिग्व और नेत्र के बीच 
ध्यावरण है ध्तः जैसा तुम्दारे लिये प्रन्धकार में दिस्ताई न 
देने का फारणा है उच्ली प्रकार प्रत्येक पदार्थ भें दिखाई न देने 
का कारण है। 


५२.(प्रश्न)--क्या ज्ञीवात्मा को परमात्मा फा शान मन के 
फारण होता हैं ? यदि मन के बिना नहीं दोता तो मत के प्रभाव 
में मुक्तिका आनन्द न रहेगा। परन्तु मन अन्न से चनता डर 
ओर नाशमान है अतएवं शरीर के साथ द्वी जीव के कर्म 
सम्वस्ध के विनाण से मन कासी विनाश दो जायगा । ध्योर मन 
के विनाश से मुक्ति में आनन्द न मिल्लेगा! ' 


५२.(उत्त)--जीवात्मा फो परमात्मा के शान के क्षिये मन 
की ध्यावश्यकता है, परन्तु एक बार ज्ञान हो जाने से चिरकाल 
पययन्त भन के अभाव में सो चद शान स्थिर रहता है। जेसे 
क्षेत्र द्वारा देखे विना रूप का शान नहीं दोता है किन्तु नेत्र के वन्द्‌ 
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दोने पर भी वह शान चिरकाल तक रहता है इसी प्रकार मन के 
कारगा जीवात्मा को धानन्द स्वरूप परमात्मा का ज्ञान होता है 
आर उसी से प्रानन्‍्द भी मिला है। - 


४३.(धश्न)--यदि शान का होना मन ही पर निर्भर रफ्ा 
जावे, तो मन सब मनुष्यों को प्राप्त है। घपतः सब को परमात्मा 
का शान पओोर मुक्ति का ध्यानन्द प्राप्त होना चाहिये | फिन्तु सब 
को शानन्द प्राप्ति की दशा में उसकी इच्छा नहीं रहनी चाहिये । 
ओर न सब को शानन्द प्रतीत ही द्वोता है | 


५३.(उत्तर)- स्वच्छु दर्षण में नेत्रस्थ सूक्षा उुस्मे का प्रति 
विम्व प्रतीत ध्ोता है, किन्तु मलिन दर्पगा में उल्कका प्रतिविम्ध 
नहीं प्रतोत होता हैं। इसो भाँति जिनका भंन शुद्ध है, उत्हों को 
परप्रात्मा फा क्षान दो सकता है, ओर जिनका मन कुधासबाश्षों 
के कारण भत्येक काल में मत्तिन रहता" है उनको आस्मज्ञान 
नहीं राता । ओर जिसको प्मात्मण्ञान न हो उसे परमात्मा का 
शान ओर प्माननद केसे मिल सकता है ? 


४४.(प्रश्न)--वहुत से लोग हैं ज्ञिकको किसी काल्ल में भी हुला- 
खछतनाये नहीं दोतीं। बह रात दित यक्ष, दधन, अप, तप, ओर 
परापकारादि कम्मों में रत रहते हैं । किन्तु [उन्हें भी ब्रह्मशान 
ओर ग्रह्मानन्द प्राप्त नहीं होता.। इश्नसे निश्चय दोता है कि जब 
सक रपये अपने ध्याप को व्रह्म न जानत्ते, तब तक उसे बह्मय का 
यथार्थ आनन्द नहीं मिक्तेगा । है 


५४.(उत्तर)-जों लोग शुभ कम्मेरत हैं यद्यपि चद अशुभ चासना 
याज्षे पुरुषों से लाख दर्जे भच्छे दें, किन्तु ब्रह्मशान का अधिकार 


[ छ दर ] घर 


उनको भी नहीं है। क्योंकि यदि दर्पण शुद्ध भी दो, तो भी 
उसके सवेग सथ्थान्नन से उस में प्रतिविम्त स्पए्टनया प्रतोत नहर 
होता | झतणव उनके .मन का संदव एपयणाओओं में लिप्त रहने के 
कारण उनको ब्रह्मानन्द नहीं प्राप्त होता । 


५४, (प्रश्न) --बहुत से ऐसे पुरुष हैं कि न तो ते सत्कर्म को 
इच्छा करते हैं ओर न कुकर्म दी करते हैं । किन्तु उन्हें भी 
अह्मानन्द प्राप्त नहीं होता । 


४५४. उत्तर-ऐसे पुरुष संसार में इने गिने दी दोंगे। किन्तु 
उन पर भी शअविद्या फा आवर ग॒ द्वोता है। यदि नेत्र ओर दर्पण 
के मध्य फोई आवरण द्वो तो भी उप्र में शतिविम्ध दिाई नहीं 
पड़ता । ध्यतएवच जो लोग जीच तथा शरीर के स्घपरूप से 
घनभिश्ष हैं प्योर जीवात्मा को शरीर से भिन्न नहीं देख सकते 
उनको भी ब्रह्मशान की प्राप्ति न्दीं दोती । 


४६.(प्रष्न)--जव कि मन की विद्यमानता में भी उपशोक्त 
कारणों से ज्ञान ओर घ्यानन्द प्राप्त नहीं होता, तो कोन से कारण 
हैं, ज्ञिन ते यद्द समर लिया जाय कि जीचात्मा का स्वरूप 
आनन्द से भिन्न है श्योर झानन्द्‌ उसको नेमितिक भाष्त होता है । 


४६.(उत्तर)--शानन्द का सदव न होना दी इलका कारण 
है। क्‍योंकि जो जिसका स्त्रभाव द्वोता है चद उस से किसी 
ध्यचस्था में भी भिन्न नद्दीं दो सकता । यदि कोई कहे कि उसका 
तिरोमाव द्वोगया ध्र्थात्‌ चद किसी आवरण से ध्याचछादित दो 
गया है ओर जब आविर्भाव द्वोता है पर्थात्‌ आवरण दूर दोता 
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है, तव उसका पुनः विकाश द्वोता है, भ्रोर जब॒तिरोभाव द्वोता 
है, तब प्रतीत नहीं होता । यद कहना उचित नहीं. क्‍योंकि दो 
पदार्थों के मध्य तो धआावरवब ध्या सकता है, किन्तु गुण ओर 
शुणो ध्र्थात्‌ एक ही पदूर्थ में गुण झयोर गुणी के मध्य किसी 
प्रकार ध्यावग्ण शा ही नहीं सकता | जब कि किसी पदार्थ ओर 
ढसके गुण के मध्य ध्यापरण का पध्याना असखस्मव है, तो जीव 
का गुणा ध्यानन्द समान कर उसी का तिरोभाव ज्ञीव के ज्ञान 
से बतलाना नितान्त सूर्खता हैं ! ' 


४७.(अश्न )-- हम देस्थ्ते हैँ, बहुत सेलोग अपने रोग का शान 
नहीं रखते, तो कया रोग उनका स्पभात्र नहीं £* 


£७. ( उत्तर )--रोंग कद्दकर उसको जीव का स्वभाव 
बततताना सर्चथा भूल है, क्योंकि स्वभाव वद्द है जो सदा से हो 
ओर सदा रहे, ओर जिसके नाश से पदार्थ का भी नाश द्ोखके । 
किन्तु रोग फो दूर करने का प्रयत्न किया जाता है । न तो रोग 
खदा से है ओर न दी उसके नाश से जीव नए द्वोता है । झतएव 
चद जीव का स्वभाव नहदीं। तो उसका ज्ञान न द्वोना दुसरी 
यात है । 


५८, ( प्रश्न )--यदि जीव ब्रह्म का -भेद है, तो शक्वराचार्य्य 
ने जो जीव ग्रह्म का प्रभेद माना है, क्या प्रद्द ठीक नेदीं ? . 


ग 


४८ ( उत्तर )-- साधारणतया वेदान्त के अआचार्य्य ज्ोग तो 
छे अनादि मानते हैं और शह्लराचार्य्य भी इससे संहमत हैं । 
जहाँ उन्होंने जीव ब्रह्म का अमभेद बतलाया है च्दाँ उनका यद 
सात्पय्य नहीं कि जीव ही अह्म है, पत्युत जीव. के भोतर  बांदर 
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अझह्म की व्यापकता दवोने से जीव से भिन्न किसी ध्यन्य स्थान पः 
अह्य नहीं है अर्थात्‌ जीच और त्रह्म में देश काल का भेद नहं 
डै। यद्द तात्पय्य है । - 

५६. ( प्रश्न )--जहाँ चेदान्त के ध्याचाय्यों ने पट अनाएि 


- भझाने हैं, वहाँ अनादि ओर अनन्त तो एक ही ब्रह्म को मान 


है। ब्रह्म के अतिरिक्त कोई दसरा ध्यतन्त नहीं | तो जब सब पदारे 
अहम में ज्य दोजाते हैं, ता जीच:भी नाश दोकर ब्रह्म में व्वर 
होधकता है। यदे सब कहना तो व्यवद्दारिक दशा में समफभारे 
के लिये है 

४६, ( उत्तर )--कोई भी झनादि पदाथे -नाशमान नहीं 
दहोसकता । वरन्‌ तात्पर्य यद्द है कि जीव भौर प्रकृति सीमानट 
हैं, क्योकि घह ब्रह्म के अन्तर्गत हैं। ओर जीव नाता ध्यर्थात 
चहुत हैं जिससे उनका सीमान्त द्ोना माला जाता है। यहां 
सीमान्‍्त से तात्पय्थ यद नहीं कि उसका नाश द्वोता है, भत्युत 
सीमान्‍्त से तात्पय्ये परिमित झोर पझनन्‍त से तात्पय्य प्रपरिभित 


है।ज्ञीव अब भी ब्रह्म के अन्तर्गत नए्ट होकर ब्रह्म में किस प्रकार 


लय द्वोगा १ क्‍योंकि एक सीमा ( किनारा ) वाल्ता पद्थ नही 
द्ोता, इसके लिये संखार में कोई भी रण्ान्त नहीं । 


“इन्यलम्‌ 


एमए कस चेदान्त का प्रथम भाग समाप्त रुपया) 





